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FOREWORD 


While the g 


l eneral aim of the CG 
Philosophy, fi 


Banaras Hindu Universi ‘re of Advanced Study in 
similar Centres, all functioni urn ee 
कक , ing on an all-India basis, is the 
I it and promotion of excellence in phil hi 
one of the objectives set Sri i phi osop ical thought, 
of Source Boots -or ee pa y this Centre is the preparation 
indias lehen A fa खु eR relating to important 
Dee Si nd philosophical systems, Readings from 
ogacara Buddhism marks our first attempt inthis direction. The 
Yogacara is one of the two prominent Schools of Mahayana 
Buddhism. The several important texts of this School have not 
been properly edited and published and are not easily available 
to the scholarly world. The present volume which—apart from 
including the full text of the Vimfatika and the Trimsika of 
Vasubandhu, the latter with the Commentary of Sthiramati and 
also the entire tract entitled Trisvabhavanirdesa—incorporates 
copious extracts from practically all the notable works of the 
School, will, it is hoped, fulfil a real need and be found handy 
by all lovers of Indian particularly Buddhist philosophy. 


The volume has been prepared by Dr. A. K. Chatterjee, 
Reader at the Centre. He has also contributed an Introduction 
to it. The Introduction has been translated into Hindi by 
Dr. L. N. Sharma, Lecturer in the Department of Philosophy, in 
collaboration with Shri Ramesh Kumar Tripathi, Senior Research 
Fellow at the Centre. It is my pleasant duty to thank 
Dr. Chatterje and other two scholars on behalf of the Centre. 


N. K. Devaraja 


t dvanced Stud 
Centre of Advan y General Editor 


in Philosophy 
Banaras Hindu University 
October 22, 1970 


PREFACE 


In this anthology, 
tative passages from im 
have taken Vijfiapti 


I have sought to gather together represen- 
portant texts of, the Yogācāra system. I 
matratasiddhi as the most basic text of the 
system and have therefore given it in full, though split up in the 
various sections. Smaller tracts like Alambanapartksa and Samban- 
dhapartksa have also been given in full. Sambandhapariksa has 
been taken from Prameyakamalamartanda, where it is quoted in 
full. There might be some question as to the correctness of 
giving passages from Praminavarttika and Tattvasangraka. These 
works do not, strictly speaking, belong to the Yogacara. Prama- 
navarttika represents the Yogacara-Sautrantika standpoint, while 
Tattvasangraha belongs to the curious syncretic school of Svatant- 
rika-Madhyamika-Yogacara. They make however original and 
substantial contribution to the formulation of an idealistic meta- 
physics, give certain basic arguments, and exert tremendous 
influence in the subsequent reaction against idealism in Indian 
thought. 


I have divided the passages into different sections. Canonical 
literature, pertaining exclusively to the Yogacara, is not plentiful. 
Dagabhamikasatra does not contain any distinctive metaphysical 
doctrines, but deals with the steps for attaining Buddhahood. The 
original texts of Sandhinirmocanasitra ane pease S karaa 
available. We are left only with the Lankdoatarastira, गवती पात 
a few excerpts are given. Sections II—V hn a ne 
of the Yogacara. The wisdom et क क के ans i it is two-fold. 
again be doubted. My justification or inclu = Der 
In the first place, texts belonging to rival genos ॥ he attempt- 
and fair exposition of each other’s point of view, = ० नलाई 
ing to demolish it. Some of the best oe हि य 
philosophy are to be found in texts of other scho ae fae 
T venture to believe that no philosophy 18 really sae to a parë: 
it is also looked at from outside. One may subscri dsi are not 
cular view, but the full implications of that = The great 
realized till one sees it objectively, others see it. 


( iv ) 


and sustained controversies that engaged the philosophers in India 
have added a dimension, a depth, a subtlety and richness to 
philosophy that would not have been possible, save for contro- 
versy and debate. The Madhyamika, by showing the untenability 
of the idealistic notion of a pure ‘subject’, compels the Yogacara. 
to deny, in the final analysis, subjectivity too. In Sankara we 
have absolutism founded on a realistic theory of knowledge. 
Nyaya-Vaisesika and Mimamsa offer typical realistic arguments. 
in favour of the objectivity and intractability of the element of the 


given in knowledge. 


Vasubandhu’s Trisvabhavanirdesa is given as an Appendix, 
though logically it should have formed part of Section V. The 
reason for not including this tract in Section V is that it finds 
no mention in the accounts of Vasubandhu’s works in such 
standard histories like those of Buston and Winternitz. i 


A. K. Chatterjee 
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Introduction 


The development of Buddhism comprises three distinct 
phases, namely, the early realistic and pluralistic, the middle 


critical and negativistic, and the later idealistic phases (the Abhi- 
dharmika, the Madhyamika-Sanyavada and the Yogacara- Vijfiana- 
vada). The Madhyamika and the Yogacara consititute what is 
known as the Mahayana Buddhism. The boundaries between 
the several phases are not sharply defined, and are, as is to be 
expected in any continuous tradition, overlapping. One school 
shades off into another, so that it is difficult to say where one 
phase ends and another emerges. The different schools are dis- 
tinguishable from one another only in their fully developed forms. 
The picture gets further complicated because of the tendency of 
different schools to amalgamate and form syncretic systems. We 
have, for example, the fertile alliance between the Sautrantika 
and the Vijfianavada in Dinnaga and Dharmakirti. We have 
again Vijfianavada grafted on to Sunyavada in the systems of 
Santaraksita and Kamalagila. 


No one single school of Buddhism can claim to represent the 
essential unalloyed tradition. Buddhism has, as its starting-point, 
not a codified body of scriptural texts, but an amorphous tradition 
orally transmitted. The task of codification was undertaken 
later, and, in the process, different versions of the Master’s 
teachings were prepared. As the schools multiplied, Buddhist 
scriptures were recorded in different languages (Pali, Sarnskrit and 
Gatha), dispersed in different parts of the country, and collated 
according to different metaphysical bias,—all however within the 
permissive fold of Buddhism. The claim of authenticity cannot 
be decided simply on the basis of temporal priority, since there 
was no originally written Book, so that the adherents were left 
without any rigid guidance with regard to interpretation, even in 
the matter of the teachings themselves. The only guideline was 
a hearsay tradition and acceptability to the particular side of the 
schism to which one happened to belong. 


II 


In spite of the bewildering diversity of doctrinal exegesis 
there runs a fundamental thematic unity throughout the twisted 
career of Buddhism. No Buddhist ever accepted something over 
and above the evanescent modes, something lurking behind which 
binds the fleeting modes together. The substance (pudgala) is 
a fiction; what exists is momentary (ksanika). Every Buddhist 
accepted this doctrine of substancelessness (nairatmyavada), 
subjecting it to various interpretations, 80 that Buddhism asa 
whole could be characerized as the tradition of nairatmya. 


This basic unity is translated into certain very central 
doctrines, which provide the Leitmotiv, as it were, of the entire 
range of Buddhist thought. Three such key concepts could be 
singled out: Stinyata, Pratitya Samutpada and Madhyama 
Pratipad. Each school of Buddhism claims to be a sanyata 
doctrine, a doctrine of pratityasamutpada which is also an avoid- 
ance of extreme views. 


In Abhidharmika Buddhism fanyata refers to the ‘whole’ 
(pudgalanairatmya). Any object which appears to be solid, sub- 
stantial and enduring, is a construct. The ultimate particulars 
(svalaksana) alone are real. These particulars are discrete, 
momentary, erupting into life for one fleeting moment and then 
vanishing into naught. What really exists is only a succession of 
these evanescent entities (dharma), the appearance instead ofa 
continuous, extended ‘whole’ is a product of imagination (vikalpa). 
Even the ego is only a name given toa construction out of vari- 
ous constituents (skandha)~—each of them a series of moments. 


This doctrine of the ‘whole’ being a nominalistic fiction 
(pudgalanairatmya) was extended in the Mahāyāna so as to cover 
the unreality of the dharmas as well (dharmanairatmya). The 
‘whole’ and the ‘parts’ are relative to each other. These catego- 
ries derive all their significance only through their reciprocity. 
Divorced from their relational context they become meaningless. 
Both the ‘whole’ (pudgala) and the ‘parts’ (dharmas) are thus 
devoid of essence (Sanya), and any attempt to construct a system 
of reality based on any metaphysical pattern is doomed to failure. 
Reality is conceivable neither as a whole, nor as parts, nor again 
as any combination of them. A metaphysical system is only an 
imaginative construction. The real inevitably escapes any con- 
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" ` ceptual schema and is utterly beyond all thought, all language 


(drstisinyata). 

The Yogacara accepts the Madhyamika doctrine of univers- 
al siinyata, but gives ita peculiar twist of his own so as to suit 
his own speculative bias. Everything may be unreal, imaginary, 
but this act of imagination itself cannot be similarly dismissed. 
All the contents of a dream may be unreal, but the dream- 
experience itself—the experience that constructs and projects the 
dream-contents—is a psychological fact that cannot be denied. 
This experience or consciousness is basic, but its internal diversi- 


fication as the experience of apparently external contents is unreal. 
There is nothing really there to be seen, and so the seeing too, as 


the seeing ef the contents, is unreal. Consciousness has to be 
divested of this apparent duality of seeing and seen, subject and 
object (grahadvayaSiinyata). We see thus the ramifications of the 
notion of sinyata : pudgalasanyata - drstisinyata - grahadvayasu- 


nyata, 
Pratityasamutpada, as formulated initially, has been a moral 
law determining the sequence of elements, culminating in exist- 
ence as we find it empirically. It consists of twelve links (nidana); 
the initial impetus towards exitence comes from ignorance 
(avidy4) and the chain ends in the cycle of births and deaths 
( jati-jaramarana ) which sum up the whole of our empirical 
existence. This chain is essentially the cause of pain and evil 
(duhkhasamudaya), the ubiquitous features of life. This Buddha 
proclaimed to be the second Noble Truth (aryasatya). 


Later, when metaphysical interest overshadows the purely 
moral, the law is characterized ina more generalized way as the 
universal law of causation. Moral causation is now only one 
aspect of a more general law. Existence is momentary (ksanika). 
Every moment sees the birth of one dharma and the death of 
another, There is no continuity between these fleeting moments. 
Nothing is carried over from one moment into the next. The 
different moments never actually touch each other. Reality is 
a Staccato progression of discrete moments. Yet the movement is 
not haphazard or lawless. There is a law according to which 
every subsequent emergence is determined to be what it is, because 
of what the preceding moments were.. This law of universal 
causation (dharmasatiketa) is pratItyasamutpada as understood in 
the Abhidharmika tradition. ‘This happens depending on that’ 
(asmin pratitya idam bhavati)—this is how the law is formulated. 


[ क 


onalism of the Cartesians than 8 ` . 
d sense of the term. There is 
ause into the effect. 


The theory is more like Occasi 
theory of causation in the accepte 
no transition, no real becoming of the ९ 
The Madhyamika seized upon this inherent weakness of the 
doctrine and exposed the essential hollowness in it. How can 
there be causation, if cause and effect are u : 
total strangers to each other ? How to distinguish a cause irom a 
not-cause, both being equally distant from the effect ? The cause 
has to be relevant to the effect. Cause and effect are correlates, 
each being made by the other, as it were. Pratityasamutpada 
means, not the temporal sequence of discrete elements, but their 
essential dependence on each other, and consequently both are to 
be declared as essenceless (nissvabhgva or SGnya). It is not a law 
which operates between two reals, but is rather the index of the 
unreality of both of them. 


tterly discrete, and 


In the Yogacira, consciousness is the sole reality; the object 
is only imagined to be there. But owing to the false belief of an 
object being there consciousness acquires forms and is dissipated 
into moments. The sequence of these moments of consciousness 
is not however lawless. We cannot deliberately will to see any- 
thing we like. Each moment of consciousness is determined by 
the past moments, and the series extends to the time of birth or 
even before. The principle which regulates the emergence of each 
vijfiana-moment is pratftyasamutpada. Vijfidina being real, pra- 
tityasamutpada is again, unlike as in the Madhyamika, a mark of 

reality. In this and many other respects we find the Yogacara 
going back to the Abhidharmika tradition, while the Madhyamika 
appears to be a radical departure. 


Every school of Buddhism, however extreme its own lean- 
ings might be, claims to be a middle position (madhyama pratipad) 
which steers clear between still more extreme positions. The 
Abhidharmika advocates his doctrine of universal momentariness 
of things and yet each moment being inexorably determined by 
the preceding ones as the middle ground between two kinds of 
heresies, viz., eternalism ($a$vatavada) and nihilism (ucchedavada), 


If the self is something eternal and immutable then no amount of 


effort can change it. One cannot strive to improve oneself and 


would remain what one is and has been. Al] moral aspirations 
are thus rendered meaningless. Nihilism in no less repugnant to 
our moral sense. If a thing perishes totally, so that nothing in 


it, man can never think of the 
All effort implies some causal continuity 
between the present and the future, Which is precluded by the 
theory of utter disruption beween moments, Pratityasamutpada 


15 the compromise or Synthesis between these two extremes. 
Things are momentary, not eternal, 


in a lawless manner, A rigorous 1) 


future and plan for it. 


yet moments do not happen 
ond of antecedent and conse- 


together, 


For the Madhyamika, as we have seen, both the permanent 
self and the momentary states into which it is sought to be resolved 


are equeally unreal. There is no self over and above the mental 
States, nor can the latter cohere together without a binding unity. 
Each depends on the other and, as such, is in itself devoid of 
essence. To think of reality as a substantial, abiding self (atmavada) 
is a kind of speculative dogmatism. To deny the reality of such 
a self is no less dogmatic. These are idle speculations (drstis) 
and the middle course is to refrain from indulging in the drstis. 
The realization of Sinyata of all drstis is the madhyama pratipad 
of the Madhyamika. 


The Yogacara again reverts back to a constructive and posit- 
ive theory of reality. Pure consciousness is real, but its self- 
bifurcation into the subject-object dichotomy is unreal. The two 
terms in this relational situation—the subject and the object— 
are not however equally to be despised. The object exists only 
in its being constructed and projected, and is nothing in itself. 
The subject cannot be similarly dispensed with. It is identical 
with the act of willing, that which constructs its own content 
(abhitasya parikalpo yasmin). It is therefore essentially identical 
with pure consciousness ( vijfiaptimatrata); only its apparent ass- 
umption of the role of the subject isto be denied. Thus both 
the theories of realism and nihilism, one which holds the object 
to be as real as the knowing of it, and the other dismissing both as 
equally unreal, being relative to each other—both ‘these (the 
Abhidharmika and the Madhyamika) are extreme positions to be 
carefully avoided. The middle position is idealism, Which main- 
tains the reality of the subject while denying it with regard to 


the object. 


III 


tendencies latent im 


anti-realistic | 
The doctrine of uni- 


There have been 


Buddhist thought since its very inception. Sema een 
versal momentariness of elements entails postula 


in order to account for the construction of the seemingly see 
objects. This notion of subjectivity is fully brought out in १ 

Sautrantika doctrine of kalpana (transcendental CONSEU 
which is equated with avidyā. The particular is given, the uni- 
versal is only a thought-construct. Correspondingly there are two 


i i i i inference 
pramāņas : perception which receives the given, and inie 
The object of one 1s ultimately 


er is only empirically so 
lly exclusive, ३० that 
anaviplavavada). 


which manipulates the constructs. 
real (paramartha), while that of the oth 
(samvrti). These two pramanas are mutua 


their respective contents never overlap (pram i 
This is the great contribution the Sautrāntika makes to Indian 


thought in general. It brings the basic discovery of Buddhism, 
viz., the subjective, into sharp focus, and gives it an exact 
formulation. 

It is still however not full-fledged idealism, since the reality 
of the given, the thing-in-itself ( paramarthasat ) is scrupulously 
maintained. Without the given there can be no construction, for 
which the given serves as the basis. Perception is the basis of all 
knowledge. Without something being there to be immediately in- 
tuited, all knowledge would be floating. Knowledge can be hooked 
on to reality only by means of perception. If there is something 
given, interpretation and categorization may follow. But for the 
intuition of the given, the very distinction beween the given and 
the constructed lapses. How would we know that our expe- 
riences are oniy constructions, unless we alsoknow something 
that stands behind the constructions but which is itself not 
constructed ? 


The Sautrāntika does however prepare the way for the emer- 
gence of the Mahayana, for the doctrine of dharmanairātmya 
If the categories of synthesis, like unity, universality and DEDE 
nence, are void, why not those of particularity and momentari- 
ness as well ? These are correlative categories and, as such 
reciprocally dependent on each other. If the ण Dee of dh लकल 
could be brought down from 75 ( 72 in Theravada ) to 43 ier 
Sautrantika, why not continue to operate the Occam’s Ri = 
further, and reduce the number to zero ? Everything is eae 
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ed, the pudgala as well as the 


हि dha T ८ 
is universal. “mas. The scope of subjectivity 
$ 


This is the Mahayana do 
makes a further modification 
imagined, but the act of im 


ctrine in general, but the Yogacara 
n. Everything may be subjective, 
agination cannot itself be void. Appear- 
d, which could only be the creative 


herefore is not merely epistemic, as in 
a, but is ontologically real. 


vijfigna. Consciousness t 
the Madhyamik 


Fabs oro af Loe an 2 the लाउ नाम: analysis 
म मली की sale es aah oe क को “Ean डे, ee eh conte 
in perception. an ti TN sia Fo we Der 

l ption, as ordinarily understood, is the 
चे pprehension of what is there. In the Abhidharmika, whatever 
1s 18 Momentary, and hence perception has to be the cognition of 
the momentary dharmas. But the difficulty is that not only 
are the dharmas momentary, the perceptual process itself is no 
less so. The Buddhist does not have any abiding self, underlying 
the fleeting mental states, which could take note of the change 
in the object being cognized. The content perceived and also the 
perception itself are equally momentary : how is then the contact 
between them made possible ? The object should have to endure 
till the perceptual process is completed. One single moment 
cannot grasp another, since by the time the first moment seeks to 
reach out to the second, the latter has already vanished. This 
means that(ultimately nothing could ever be known, The object- 


PERCE, हि SI ETERNAL ET ve a AE 


moment could contribute nothing to knowledge, to account for 
which the realist had posited it. The object-moment is supposed 
to be a causal condition (alambanapratyaya) of the cognition- 
moment, which would be its effect. Buta cause must be temp- 
orally antecedent to its effect. Unfortunately however, the 
antecedent-moment, being momentary, would have perished by 
the time the effect emerges. So what would now appear in know- 
ledge as its content does not exist in reality any more. ‘Further, 
the Sautrantika himself maintains that a past moment 13 unreal, 
according to the hypothesis of moment- 
ariness, the present cognition has no objective counterpart. The 
content is unreal and can be dispensed with. Reality of the con- 
tent cognized and its momentariness are mutually incompatible. | 
Sarvastivada and the Sautrantika are aware of this aps 
‘difficulty, and do not maintain temporal sequence of content an 


being non-existent. Hence, 


13 
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cognition. Rather, the two are flashed together simultaneously, 
as it were. Perception is caused by a ‘contact’ (sparsa) of three 
entities : 4lambana, indriyavikara and vijfiana. All the three are 
momentary and there could be no actual contact between them. 
Each is svalaksana, but all the three happen to appear simultane- : 
ously (trikasannipata). A moment of consciousness emerges, bear- 
ing the form (akara) of the object-moment within itself. The physi- 
cal object-moment is also simultaneously there, but apart from its. 
bare presence, it has no further contribution to make to the emerg- 
ence of the cognition-moment. The two moments just happen 
to take birth at the same time. The object is not a dead antece- 
dent, but lives simultaneously along with its cognition. 


This account of the perceptual process is however riddled 
with contradiction. The object is no longer the cause, at least in 
any ordinary sense of the term, but the occasion for the emergence 
of its cognition The two parallel emergences are simultaneous. 
Contact (sparsa) between them is to be understood, not as interact- 
tion, but only as simultaneity of existence. But simultaneous 
existence, without a temporal order, is not a sufficient ground for 
causal determination. The theory is that of Occasionalism, but 
without the convenience provided by the postulation of a God to 
lend it some semblance of credibility. If simultaneity is all that 
obtains in a causal situation, one might well say that it is the 
cognition-moment that determines the object-moment. We can- 
not really speak here of any causal relation. And if there is causal 
determination even without a relation, then cognition would be 
determined by any and everything whatsoever. The alambana- 
pratyaya thus does not explain anything. Real determination does. 
not come from anything external to cognition, but is immanent 
in the cognition-series itself. One cognition-moment is determin- 
ed by the preceding ones (samanantarapratyaya). The external 
alambana is unrelated, and therefore superfluous. The object- 
form is a form of consciousness itself, and its objectivity is only a 
semblance. This is idealism, for the emergence of which the 
Yogacara is indebted to the Sautrantika. 


IV 


For the Yogacara consciousness is the sole reality. The 
so-called empirical world is only a system of ideas. The object is 
only apparent, and is really identical with its cognition. The 
two—content and cognition—are invariably perceived together 
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(sahopalambhaniyama) and are therefore identical. If the content 
were different from cognition it should have been capable of being 
perceived apart from the latter. Difference presupposes separateness, 
or availability separately, which is lacking here. 


The realist however maintains the independence of the 
content known. Consciousness, for the realist, is like light, whose 
function is to reveal the object, but not to affect it in any other 
way. Perception is ontologically neutral. If to be perceived im- 
plied also to be altered, we could not say that we perceive the 
Same object we perceived before; the content would have changed 
in the process of being known. If the modification were only 
partial, how are we going to distinguish the two parts—one of which 
remains unaltered and the other is modified ? Being perceived is. 
only an accident in the life of the object. It is perceived but need 
not be perceived. There is an absolute identity of the object in 
its two States : first unperceived and then perceived. 


It is impossible however to trace this identity. In order to 
say that a is identical with b, we have to know both a and b. But 
here one term of the relation in the knowledge situation remains, 
by definition, unknown. To say that the object continues to re- 
main the same as it was when unperceived, is to say that we have 
to know the object even in its unperceived State, i. e., we have to 
know without knowing. The unknown cannot be compared with 
anything else, and so cannot be declared to be identical with the 
known. We can never transcend knowledge, and hence the so- 
called independence of the object cannot be asserted. The Yoga- 
cara concludes that knowledge is not a mere discovery of some- 
thing that already exists—an unassertible proposition—but is 
creative. It creates and projects its own contents. Consciousness 
and its object are not two different things at all. There is no 
‘blue’ but only the idea of ‘blue’. The esse of ‘blue’ is its percipi 


The argument from the nonavailability of the object separat- 
ely (sahopalambhaniyama) does not however, it must be con- 
ceded, establish by itself the idealistic conclusion, If we cannot 
know that the object exists even as unknown, as the idealist con- 
tends, how do we know that the object does notso exist ? The 
proper conclusion should have been that we are not in a position 
to make any statement about the unknown state of the object—nei- 
ther that it exists nor that it does not. We cannot eke out an onto- 
logical inference from what is after all only an epistemic predica- 
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ment. To assert or again to deny the existence of the object, when 


unperceived, is in both cases to transcend knowledge, and so, to 


assert something which cannot be asserted. The predicament is the 


same for both the realist as well as the idealist. Some independent 
proof for the nonexistence of the unknown, based on an analysis 
of the concept of objectivity, is therefore called for. The Yogacara 
has to put forward cases in which the creativity of consciousness is 
definitely evident. 


It is a well-known fact of experience that there is a ‘personal 
equation’ involved in all perception. What we actually see 
depends on several factors, both subjective and objective. Light, 
distance, perspective, they all affect our perception in various 
ways, so that the same object presents different ‘appearances’ 
according to how and under what circumstances we look at it. 
But what is then the ‘real’ object apart from these ‘appearances’ ? 
What colour and size and shape does an object intrinsically 
possess ? The more deeply we go into the matter the more we 


find the ‘real’ object being reduced to an ever-receding mirage. 


Further, in some of our everyday experiences we are shocked 
to discover an element of positive confusion. These are the cases 
of illusion, or mistaken perception, the occurrence of which should 
have been made impossible if consciousness were really as trans- 
parent and neutral as the realist avers. And once we discard the 
commonsense two-term theory of knowledge, according to 
which consciousness falls directly on the object like light and 
simply reveals it without contributing anything out ofits own, 
—once we discard this simple theory and make makeshift attempts 
to explain the knowledge situation in terms of a third element 
standing in between knowledge and its content—call that third 
something an ‘idea’, ‘sensum’ or ‘sense-datum’—we are inexorably 
led towards full-fledged idealism. The logic of the situation 
compels us to admit that the ideas or the sense-data are all that 
we really know, so that the ‘real’ object, supposed to stand behind 
the sense-data, is nothing but a fiction. Any theory that looks at 
knowledge, not as directly presenting the object, but as represent- 
ing it through the mediation of something else, inevitably comes 
to grief. How isthe correspondence between the ‘idea’ and the 
‘object’ to be known, unless the latter itself were somehow inde- 
pendently known ? To say that the idea corresponds to the 
object is to transcend the given data. And why is this correspond- 
ence not always available, so that cases of illusion do not occur ? 
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We have to admit some kind of construction on the part of know- 
ledge, some filling in of a gap, some play of subjectivity. 


But the fact of illusion does not, by itself, demolish the fabric 
of objectivity completely.” Realists contend that even for illusion 
to occur, the existence of a real object is presupposed. Something 
must be there objectively, even to be mistaken. In order to 
exemplify the idealistic hypothesis of the sole reality of conscious- 
ness, we must have a .case of pure illusion, as it were, where the 
object is demonstrably nothing. Dreams furnish such an example. 
There is no real object in the dream-experience, only the idea of 
objectivity. This idea is not however empirical. The apparent 
dream-contents are all caused freely by ideas, and are projected 
as though objective. So the experience of objectivity is nota 
guarantee of the existence of independent objects. It is an act of 
creation—a transcendental function of conscioussness. 

But why should the dream-experience be generalized, and 
the whole world be declared as nothing but a cosmic dream ? 
All perception is not a dream, and a perception which is veridical 
must have a real content So the Yogacara has to show that 
any object is by its very nature, untenable, and that the notion 
of objectivity itself is theoretically unintelligible ? The refutation 
of the category of the object must thus be hot merely epistemo- 
logical, but must be based on metaphysical grounds as well. 

What is an object ? We may seek to understand it in terms 
of certain correlative categories, and say that an object is a sub- 
stance having attributes, or that itis a whole having parts. It 
cannot be merely a collection of attributes, since the information 
about the latter is conveyed by different senses. Something over 
and above these discrete sense-data is required to gather them 
together into a unity. Nor again can the object be understood 
as something apart from the attributes. We never perceive the 
two—blue and the object having it—as two separate entities. 
The distinction between them is not given in perception. But if 
the object were only a name given to an assemblage of attributes, 

then some kind of construction has also to be admitted, and this 
admission would tend to make objectivity superfluous. 


Another way of understanding the object is to consider it as a 
whole having parts. Here again the parts may be thought of as 
having been carved out of a primordial whole (satkaryavada), or 
as coming together so as to produce a whole as a novel emergent 
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(asatkaryavada). The first way of looking at things does not make 
much sense. Ifthe parts, or evolutes, were different from the 
whole (prakrti) they could not come out of it. If on the other 


hand they were identical with prakrti, there would be no distinct- 
ion between the whole and its parts, and so the parts would 
simply cease to be. Nor does the second theory fare any better. 
The whole (avayav!) is supposed to be a novel emergent, produced 


when the parts (avayavas) combine. But where and how does the 


whole exist ? Where does it go when the parts are separated ? 
Does it exist wholly in one of the parts ? The other parts would 
then become superfluous. But if it existed only partially in several 
parts at once then we are postulating a fresh set of parts and are 
launching ourselves in an infinite regress. Further, the parts have 
mutually incompatible attributes. Some branches of a tree, for 
example, are in the shade, others in the sun; some are swaying in 
the breeze, others are not. These characteristics cannot all belong 
to the same identical whole. If ‘wholes’ were just unique entities, 
irreducible surds as it were, they could not be compared since we 
would lack a common measure, and we could not declare one 
whole to be larger or smaller than another. Nor can the whole 
be only a name for a mere aggregate of parts; if cloth were noth- 
ing but a collection of threads, nobody would care to make clothes. 


Ultimately the whole-parts logic reduces itself to an atomistic 
hypothesis. A whole is created out of its parts, which latter in 
their own turn have further parts, and so we continue till we reach 
the last particles, viz., the atoms. But here we are confronted 
with an anomaly : the atoms themselves are theoretically imper- 
ceptible, whereas what we do perceive are always the 87055 
objects. The atomic hypothesis does not explain how this per- 
ceptibility of objects arises. If the object were really constituted 
of the atoms, why should the latter not be perceived ? What 
actually appears in perception has thus no objective basis; the 
atoms do not contribute anything to the perceptibility of objects. 
The admission of a ‘whole’ asa separate entity over and above 
the part does not improve the situation, since the atoms cannot 
give up their intrinsic atomic nature—their imperceptibility—and 
produce gross perceptible wholes, How do the atoms combine 
at all ? All contact is of parts with other parts, side by side. 
But if an atom were to have sides, it would cease to be atomic 
and unitary. If, on the contrary, one atom were to have total 
contact with another, the result would still be atomic. Size or 
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* magnitude does not get augmented unless things are placed side 
by side, so that one thing does not wholly telescope into the other, 
as would be the case if the atoms were to have no sides, and so 
be partless. If the whole is only a nominalistic fiction (vikalpa), 
what do the atoms do then ? This fiction ( the whole ) is all 
that we require in perception, so that the atoms may as well be 
dispensed with, or be accepted as another kind of fiction. Ifa 
basis for construction of the whole be needed, consciousness itself 
can serve as that. Whatever is perceived is subjectively construct- 
ed, though it is projected as though it is out ‘there’ ( yadantarjiie- 
Jaripam tu bahirvadavabhasate ) 


V 


The Yogacira has not only to refute realism, but also 
show how the whole of experience can be consistently interpreted 
on his own principles, how idealism does no violence to our every- 
day world of experience, how the realist’s objections are mis- 
informed and do not really arise. 


These objections ary vere many and many more might 
easily be imagined. Here we can take up only a few, as samples 
of the way the great realist-idealist cotroversy raged. 


The physical world is, it might be held, governed by laws 
that are strict and rigorous. Objects cannot be produced at will, 
nor can mere ideas feed and clothe. An idea has no efficiency 
(arthakriyakaritva). But we can see that even if the world be 
held to be subjective like a dream, we do not thereby make it 
lawless. Even in dreams some event cannot deliberately be caused 
to happen, or there would be no nightmares. If dreams depended 

-on our empirical willing, who would care to have unpalatable 
dreams ? The subjective too has its own laws, no less exact than 
the supposedly physical ones. Conscious will has no jurisdiction 
-over what we shall dream about. The seeds of the present dream- 
experience lay dormant till they become ripe, deep down in the 
unconscious ( &layavijfiana). The empirical world is an act 
of creation on the part of transcendental will. But though the 
world is supposed to be a subjective projection, the facts of expe- 
rience themselves are never denied. Nor is it true to say that the 
ideal cannot be causally potent. The efficacy of nightmares 
could lead to somnambulism and even more. The idea, to be 
sure, has to be mistaken for a physical object, but this mistaking 
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is all that is required, in order to produce frightful results. An , 


idea, realized as such, ceases to be efficient. The illusion of 


objectivity must be present, but it is nothing more than an illu- 

sion. Objectification is a transcendental function on the part of 

subjectivity itself. Real objectivity, over and above the function 
of objectification, is not required. 

But could there be an illusion without some real experience 
on which it is based ? All the items constituting a particular 
dream could be individually traced back to real experiences in 
the past. The idea of objectivity itself is made possible because 
of the experience of real objects; otherwise how would one know 
what to be an object means ? However, the supposed connection 
between the dream-contents and real antecedent experiences does 
not explain the occurrence of the dream itself. Dream is an 
illusory experience, and an illusion cannot simply be equated with 
memory. If in the course ofa dream we are only remembering 
the past experiences, what is illusory about it then ? A dream is 
certainly not uncaused, but the cause is, not real objects, but a 
previous idea. An idea can only be caused by another idea. We 
cannot trace the identity of the content of an illusion with any- 
thing previously experienced as real, without that content ceasing 
to be illusory. The illusory is something unique, a freak with 
no past as it were, something which refuses to be incorporated in 

the texture of reality. 

The case with the idea of objectivity which we encounter 
in a dream-exporience, which in fact makes that experi- 
ence possible, is different. It is not an idea at all; we can 
have ideas of chairs and tables, but we can have no such thing as 
an abstract, general idea of objectivity ‘itself. Anything 
that is perceived, is perceived in the objective way, but objectivity 
itself is never perceived. This ‘idea’ thus is not a sense-datum but 
a category, the presupposition of the possibility of any experience. 
And not having been a sensum in the first instance, it could not 
be revived as memory in the course ofa dream. To perceive a 
thing and to perceive it as objective is one and the same act of 
seeing. The idea of objectivity is the general form of all percep- 
tion, without which nothing could even appear. It is therefore a 
transcendental function of consciousness; it is not an empirical 
abstraction from, but rather a presupposition of, all experience. 

But are dreams and waking experience in any way compara- 
ble ? Are they not totally disparate ? If they are the same, how 
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le क लनन कव between them, so as to enable us to say 
h e a dream ? Likeness obtains only between 
differents; a thing could not be like itself. The world, unlike a 
dream, is never sublated; how is it declared to be unreal then ? 
Dreams are subjective, only as contrasted with waking experience 
which thus serves as the norm. If waking experience were not 
real, dreams could not be declared to be unreal, since the basis of 
the distinction between reality and unreality is no longer available. 
The very statement ‘The world is like a dream’ would not be 
assertible, since the analogue, viz., the ‘dream’, would itself not 
be established without being contrasted with the reality of the 
world. To all this the Yogacara would reply that while an expe- 
rience is being actually enjoyed, there is no sublation. Sublation 
is always retrospective. Ifa dream were to be negated during the 
process of dreaming itself one could never havea dream. The 
subjectivity of the so-called waking experiences is not immediately 
evident, but is realized only as the result of a strenuous discipline. 
If the world were real, there would be no need for any discipline; 
in fact no need for philosophy itself. The distinction between 
dream and waking experience is there only as between different 
degrees of subjectivity. Essentially they are alike. Both are equally 
subjective, but the subjectivity of one is more transparent than 
that of the other. Dreams are relatively more unreal as it were, their 
ideality more easily recognizable. It is asif there were dream- 
episodes within a cosmic dream, the former serving as the index 
of the subjectivity of the latter. The sublation of dreams takes 
place within this framework of cosmic subjectivity. ‘There is only 
a difference of degree between them. The sublation of the world 
is not the sublation of any one particular object, but rather of the 
idea of objectivity itself. The world is transcende ntally ideal, but 
real for all empirical purposes. 

An important criticism made by the realist is with regard to 
the intrasubjective character of the ‘real’ world. Dreams are 
peculiar to the individual having them but the world of waking 
experience is not so. Jtisnot in fact a private world, as the 
dream-world is, but rather it is the world. If the world were sub- 

jective, there would be a bewildering plurality with no coordinat- 
ion and so no communication. The usual way the idealist meets 
this charge is to accept the existence of many worlds, which latter 
however coincide or overlap, thus producing the semblance of 
the world which appears to be common to all the percipients. 
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is some kind of ‘pre-established 1 ase 
have the same hallucination at 
though several persons were to hav - 
a i ffi stion is about the existence 
the same time. A more difficult que प 
inds’ S s. Ifthe whole world I see exists 
of the ‘other minds’? themselves. ee 
only in my dream, are not the other persons too a y 
i ] 7 ng else, 
dream ? I should be the sole being in the world, ev TEF i > 
i i al items in 
including other beings, being reduced to so many 1८ e ne 
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my all-embracing experience. This position 1s technically क 
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sciousness, with nothing stable underlying it as he ‘I 
i j ious- 
ego-construct is some kind of lapse on the part of pure consc i 
ness, this lapse not being further explicable. There 1s no necessity 
or rationality in having an illusion. Because of the lapse conscious- 
ness may as well be diversified into many subjects as it assumes 
the role of even one subject, so that empirical existence consists 


of several ghostly, unsubstantial creatures (preta), all imagining. 
the same kind of suffering in a nightmarish underworld (naraka). 


A basic objection against idealism bears upon the very 
nature of knowledge itself. All knowledge is of something. If 
that ‘something’ were merely psychological facts, even then 
these facts are to be distinguished from the awareness of them. 
To ‘know’ is a transitive verb, and the agent of the knowing act 
should not be confused with the object of that act. If there were 
no such object, as the idealist maintains, then consciousness itself 
would have to assume both the functions at once; the same thing 
would have to be both the subject as well as the object. But this 
is as feasible as the finger-tip touching itself or the knife cutting 
itself. The Yogacara maintains that knowledge knowing itself, far 
from being a blemish in his theory, is on the contrary indispen- 
sable. Without this self-awareness (svasamvedana) even object- 
ive knowledge is not possible. The subject must be aware of the 
fact that it knows, so that all consciousness must be self-conscious- 
ness, Knowledge stands self-revealed, lacking which the fact of 
knowing has itself to be made the object of a subsequent knowing, 
and thus an infinite series of knowings is generated, so that ulti- 
mately nothing is known at all. Moreover, consciousness being 
momentary, one moment of knowledge cannot possibly know 
a previous one which is now dead. Knowledge must not stand 
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thing as an unconscious 
te our this since, if ‘knowledge could 
oe k » if it necessarily knows itself—then the argu- 
rhc thn lea eee something oer than a 
; $ . or the Yogacara the content of 
pe and the awareness of that content are identical, Per- 
ception gives, not the knowledge of an external object, but that 
of itself, of its own form ( ākāra ) The form of perception is 
‘there is an object’, but that does not imply the existence of a real 
object beyond the Perception. It is its own form, the form under 
which the perception happens to arise, To reduce all the contents 
to forms ( ākāra ) of consciousness is not however to obliterate their 
mutual distinctions. The contens of perception, for example, can 
still be distinguished from that of inference, or from that of 
memory, Without supposing that the object in all these mental acts 
is the same, and is therefore different from the acts of perceiving, 
inferring, remembering which vary. The contents, being identical 
with the mental acts, are themselves different from each other: 
There is no identity but only a semblance of identity, the semb- 
lance itself being only ideal. Any knowledge that arises can do 
so only under the form of objectivity which isa transcendental 
category, not analysable further, but by no means to be equated 
with the so-called ‘real’ object. An idea is projected having the 
form of objectivity. 


Lastly, the realist might contend, the Yogacara makes a 
mockery of bondage and freedom. Howcana mere idea bind ? 
And since bondage is not real, no discipline need be prescribed 
in order to get rid of it. This contention is not however sound. 
An idea can bind and make suffer very effectively—witness the 
ravings of a paranoic, persecuted by a systematic but delusive 
obsession, In fact an idea alone can bind, not the mere presence 
of objects. One who is not affected by the objects, does not 
suffer, so that all suffering is subjective in its origin, And the 
discipline prescribed is not like a physical ‘Jocs which changes 
the nature of objects, even if there were any; 1t changes ourselves, 
our attitudes towards objects. Objectivity is an illusion, and 
there is no lossto our empirical experience in the least if an 


unintelligible and unworkable hypothesis be discarded. 
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VI 
Consciousness is the sole reality, 
complex of terms and relations that constitute empiri 
This process of diversification on the part of consciousness has to 
be exhibited in detail. This is the constructive or the speculative 


aspect of the Yogacara metaphysics—to show how pure conscious- 
infinitely colourful 


but is diversified into the 
cal existence. 


ness is dissipated and fragmented into an : 
plurality. This plurality must be reflected within consciousness 
itself, there being nothing else. Hence kinds of consciousness 
have to be admitted, viz., the alayavijfiana, klista manas and the 
pravrttivijiadnas. Evolutes of consciousness are infinite in number, 
but the ideal evolution passes through these three stages. The 
three consciousnesses are not distinct and static categories, but 
are rather phases of the cosmic evolution, stages in the process of 
diversification of pure consciousness. None of the three is ultimate, 
in fact the evolutionary process itself is not ultimate. It is never- 
theless a real, ontological process, impelled by the challenge 
thrown by the illusory idea of objectivity. When this basic 
illusion is dispelled, all the three vijfidnas revert back to the 
quiescence of pure consciousness, the Absolute (vijfiaptimatrata). 
Still, each of them is a consciousness in its own right, being essen- 
tially creative and projective. 


The alaya is the most fundamental of the vijňānas. It 
represents the first phase in the process of self-differentiation. It 
is so termed as it is the place or receptum, the storehouse contain- 


ing the seeds or impressions (vasana) of all future experiences. 
All the evolutes (dharma) come out of it as its effects (sarvabljaka). 
Conversely, any kind of karma leaves its traces here (vipaka). 

The alaya has thus two functions: It receives the impressions 
of past experiences and gives rise to further experiences through 
the maturation of these impressions. The twin activities go on in 
a cyclic order: There is the replenishment of the vāsanās in the 
alaya and their fructification into further vijfianas, which, in 
their turn, lay their own seeds in the 1494, and thus the process 
continues. These two activities are known as hetuparinima and 
phalaparinama. Both are parinama since alaya undergoes 
incessant change, being momentary. Visang is the motive force 
impelling the change. This motive force is itself spoken of under 
two heads, viz., vipakavdsana and nihsyandavasana. The first 
maintains the continuity of life from death toa new birth of an 
individual, and thus, the continuity of the individual throuch 
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successive births, while the latter, through the fructification of the 
present experiences, gives rise to fresh vijfianas (klista manas and 
the various pravrttivijfidnas) in the same life. Vipakavasana 
keeps moving the cycle of births while nihsyandavasana supplies 
the content of each birth. Conscious experience (pravrttivijfiana) 
alone can deposit both kinds of vasanas in the dlaya; only a 
conscious experience can be good or bad and can supply the seeds 
of experience to be had in future lives. Klista manas supplies only 
the nihsyandavasana, the force which impels the emergence of 


experiences in any one given life. 


The alaya is a form of consciousness and, as such, must have 
a content. Consciousness is essentially creative, not transparent 
or diaphanous as the realist sees it. The content is nourished and 
projected by consciousness itself. The alaya is not however 
empirical, and its content too is accordingly not empirical. Its 
content is pure objectivity, not differentiated into the specific 


forms of particular objects; it is indeterminate, bare otherness 


confronting consciousness. It cannot even be felt as an ‘other’, 


since the distinction between subject and object is made possible 
only because of a plurality of objects. The objects vary but the 
knowing act remains invariable, hence it is possible for knowing 
to disengage itself from the known. This possibility is precluded 
in the alaya situation. It is not even knowledge in any ordinary 
sense of the term. The ‘subject’ too cannot know itself as subject; 
it is not a self-conscious knower, since there is no dissociation of 
the subject from the object. It is pure contemplation, totally 
absorbed in the bare giveness of the object, unruffled by any trace 


of distinction. 


This bare objectivity is the first precipitation of the trans- 


cendental illusion. It is the primary projection on the part of 


consciousness. Prior to our having knowledge of the form ‘there 
isa table’ we must have, as its precondition, knowledge of the 


form ‘there is something’. The latter form is certainly not empi- 


rical, but is what is latter differentiated into the multiplicity of 
empirical contents. The logic here is: the determinate presup- 
poses the indeterminate. The alaya represents the stage of in- 
It is not therefore the absolute consciousness 


determinateness. 
seed of self- 


(vijfiaptimatrata), since it already contains the 
Consciousness has already started bifurcating. The 


disruption. 
; it creates its own 


ālaya has, like any consciousness, a dual aspect 
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time the awareness of that content. 
s the subjective side of an indi- 
awareness of a self-projected, 


content, and is at the same 
The aspect of awareness constitute 
vidual (darsanabhaga), but it is the 
undifferentiated objectivity (nimittabhaga) * 


2 as fi etermina- 
Complexity of nature is indispensable tor further d a 


tion. An entity which is wholly of one piece, absolu tely homo- 
geneous like space, cannot be distur 
tity. Any change or evolution presuppos र 
४ ‘ The consciousness of there being 
an other would not let the alaya rest in peace, and so its inde- 
terminateness dissolves itself into the determinations the FS 
of which constitutes the empirical world. To know something as 
an object is to know it as a determinate particular, entering into 
various kinds of relationships with other particulars. At the level 
of the alaya however particularity has not as yet emerged. The 
glaya is indeterminate, but is the possibility of all determinations. 
The two terms in the 81999, viz., consciousness and bare objecti- 
vity, are both non-empirical. 


bed in its monotonous self-iden- 
es an initial lack of 


harmony, an internal tension. 


Vasang is the dynamism inherent in the alaya. The presence 
of vāsanā in the alaya cannot however be noted by any conscious- 
ness. Itis not an object of knowledge, but its presupposition. Ft 
is the tendency, on the part of consciousness, to create the 
phantom of an other and project it as distinct from itself. The 
tendency itself cannot be known; what is known are its results. 


The Alaya is incessantly being determined by its vasanas into 
particular ideas, consciousnesses of definite objects. If this were a 
one-way traffic, the alaya would ultimately get completely deter- 
mined and its potentiality to evolve further would be exhausted. 
At some stage therefore it would naturally but inevitably come to 
a stop, like a run-down clock. This does not happen because the 
determinate consciousnesses that emerge out of the Alaya emit 
their own seeds into it, so that the dlaya is continually being 
replenished with possibilities of further operation and, as such, 
is inexhaustible. It comes to a stop only with the sublation of 
the illusion of objectivity itself. There being nothing to know, 
consciousness ceases to be agitated, and comes to rest in itself. The 
ālaya is thus a transcendental category; it is the dawn of the 


process of determination, but is in itself indeterminate. It exists 


only in its functioning or in its creativity. It could not be describ- 
ed as an entity or a thing. It is in fact the seat of the a priori 
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In the c ike i 
, a Yogacara system, unlike in other absolutisms, evolu- 
tion belongs to consciousness, 


there being nothing else, and is a 
real process. But since 


: न it gets started because of an illusory 
notion, 1t 18 not ultimate and can be put an end to with the dis- 
pelling of that notion Alaya itself is not ultimate and is already 
infected by the idea of objectivity. It is not therefore absolute, 
nor is the duality constituting it ultimate. Being conditioned, the 
ālaya has to be continually replenished by means of a cyclic 
process. When evolution stops, the ālaya too comes to an end. 


Nor is its evolution to be understood as the becoming of 
some stuff, which itself remains self-edentical in all its ramifica- 
tions. The alaya is not an abiding consciousness, but a stream of 
discrete moments. The later evolutes are not a manifestation of 
the &laya, but are new, emergent moments. There is no pervad- 
ing unity in the alaya, apart from the unity of the series. 
Difference is ultimate, as in all Buddhism, and not merely modal. 
The logic of the dlaya is that of pure difference, not identity-in- 
difference. 


The subjectivity in the alaya is not to be confused with the 
empirical ego, the ‘I’. It is not therefore to be equated with 
the self ( atman ) of the Brahmanical systems. The very essence 
of Atman is changelessness, or persistence through time. It sup- 
plies the unity that binds together the discrete acts of knowledge. 
The Upanisadic systems in general adopt the realistic standpoint 
about the self, viewing it as a passive and unperturbed spectator, 
not affected by the vicissitudes of the changing contents presented 
before it. The alaya, on the contrary, is dynamic will, creating 
its own contents. It has therefore to change with the change in 
content, as the latter is identical with it, and as such, the alaya 
is momentary. The self or atman is a projection, and not a 
reality. It is conceivable neither as identical with the mental 
states, nor as different from them, nor again as both identical 
and different. If the self is ubiquitous, like space, and is different 
from the changing states, how are we to account for its individua- 
lity, and its getting involved in a specific body, appropriating its 
varied experiences ? If we limit the self to the body, or identify 
them in any way, the self too becomes variable and the sense of 
personal identity remains inexplicable. The contradiction in the 
concept of self is that it has to enter into the life of the mental 
states and yet retain its uninvolved purity and identity. 
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6 in consciousness where egoity 
individualized, not 

result of a recoil, a 

on there being 


undifferen- 
itself 


The Alaya represents a stag 
has not yet emerged. Consciousness is not yet 
yet an ‘I’. The ‘I’ is, as we have seen, the 
dissociation from the object, which itself depends 
a plurality of objects. But the content of alaya is bare, 
tiated objectivity, and there is no means of disengaging 
from such a pure object. The alaya is the first phenomenalization 


of the Absolute. Though the defilement itself is not empirical, 
The alaya is not the content- 


it leads to empirical determinations. 
of the Upanisadic atman. 


less and changeless transparency 
Change is not superimposed ( adhyasa ) on it, but is its transform- 


ation ( parinama ). 

Klista manas mediates between the alaya and the pravfttivi- 
jiiinas. Between the indeterminate content and its determinations 
there intervenes the process of determination. It is so called be- 
cause ‘intellection’ or determination ( manana ) is always going on 
init. It is a transitional phase, representing the process of cate- 
gorization or delimitation of the indeterminate alaya-content. It 
is not the consciousness of the actual empirical contents, but 
rather their actualization. 

It is called defiled (klista) as it is infected by certain defile- 
ments (kleSa). These are four in number, viz., atmadrsti, Atma- 
moha, atmamana and atmaprema, all centering round the 
construction of egoity. Particularization of the content and pro- 
jection of the ego are twin aspect of the same process. Unless. 
the object is made determinate, and is differentiated from other 
objects, there is no dissociation of the knowing subject from the 
objects known, and hence no consciousness of ‘I’, The ego isa 
construct and, as such, is unreal. It imports unity or identity to 
what it really a flux of moments. 


Since klista manas operates on the datum supplied by the 
alaya, itis not an independent consciousness. It is based on the 
alaya which is its ratson d’etre (a$raya). Being a consciousness 
it requiresa content, which again is alaya. It projects no nes 
content, and is exhausted in categorizing the content of the alaya. 
Hence klista manas is to be understood as the fuller activity of 
the alaya itself, the alaya-function of incessant unrest. It can be 
stopped by certain meditations and practices in certain states of 
trance, after the expiry of which it again arises out of the ālaya. 
During the trance there is no intellection, and the ālaya revolves 
round itself. | 
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Pravrttivijfianas are the various types of empirical conscious- 
ness of determinate objects. This class alone is empirically known, 
and constitutes the totality of the world of our everyday experience, 
The other two form its base, as it were. Pravrttivijtianas comprise 
six kinds of consciousness: five external, corresponding to the five 
kinds of sense-date (rapa, $abda, gandha, rasa and sprastavya) and 
one internal, the awareness of various kinds of mental states 
(dharma). The latter are as much contents of consciousness as 
the physical sense-data are. Dharma is a miscellaneous category 
which includes everything that confronts consciousness, except in 
a physical or material way. The awareness of the dharmas, 
termed manovijiiana, is not to be confused with the klista manas. 
Manovijiiana is an empirical form of consciousness, while klista 
manas is transcendental. 


The progression from the alaya onwards is to be understood 
only in a logical sense. The process is not historical, and does not 
have a definite point of departure in time. The dependence that 
obtains between the several vijfianas is reciprocal. Other vijfianas 
have breaks in their flow while the ālaya lasts up to the end of 
phenomenal existence. 


VII 


The theory of dharmas occupies a central place in all the 
schools of Buddhism. In early Buddhism existence is declared 
to be momentary and unsubstantial. Each momentary element 
of existence is a dharma, and the dharmas are classified in several 
ways. There is no actual continuity between any given pair of 
dharmas, there is only the law of dependent origination (pratitya- 
samutpada) regulating the emergence of new moments. The 
Madhyamika interprets dependence as the mark of unreality 
(४01199), and hence declares all dharmas to be śūnya, devoid of 
essence. The Yogicara maintains that empirical consciousness 
is momentary, and assuch isin need of something that would 
serve to distinguish one moment of consciousness from another. 
As consciousness, any two moments are identical. So each 
moment has to be thought of as being complex, as containing 
internal diversity, and it is because of these qualifications that 
one moment is not another. The dharmas thus serve to qualify 
the consciousness-moments in. various ways. It must be borne 
in mind that dharmas enjoy only a phenomenal reality. From 
the ultimate point. of view, pure, undifferentiated consciousness 
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alone exists. But empirically consciousness is bifurcated, and 


different moments in it have to be distinguished from each other. 
Consciousness as absolute has no dharma; dharmas thus qualify 
the subjective acts of creating the contents, sustaining their 
internal diversity. Consciousness, as infected with the idea of 
objectivity, acquires various forms or modes. Dharmas are not 
ultimate elements of existence, as they were in early Buddhism. 
Nor are they unreal, as in the Madhyamika. The Yogacara, as 
we have seen, represents a compromise between the extremes of 
realism and nihilism. Dharmas serve the function of individuation, 
making each moment of consciousness uniquely particular. The 
Yogacara admits distinctions but incorporates them all within 
consciousness, each moment of which is constituted by certain 
dharmas. The latter however have no separate or independent 
status of their own; they are adjectival, not substantial. 

The Yogacara increases the number of dharmas to 100, and 
these are classified under five heads : citta, caitta, rapa, cittavi- 


prayuktasarnskara and asarhskrta. Citta is consciousness and, in 


the strict sense of the term, viz., an element of existence, there 
could not be any other dharma. The classification suggests that 
the dharma theory has little metaphysical import for the Yogacara. 
Everything is being classed as a dharma, irrespective of its 
metaphysical status or significance. A dharma is anything acceped 
in the system. Cittas are eight in number: the 4laya, klista 
manas and the six pravrttivijfianas, 

Next comes the class of ‘mentals’ ( caittas or cetasikas ). 
Strictly speaking, these alone are dharmas in the Yogacara sense; 
they are the phases in which the complexity of the consciousness- 
moments is exhibited. This is not a category of self-subsisting 
entities, as in the Sarvastivada. The ‘mentals’ are 51 in number, 
including such important aspects of mental life as attention, 
feeling, naming ( perception ), volition, memory, concentration, 
merit and demerit. 

Ripa is matter which constitutes the objective world. It is 
of eleven kinds; five senses, five sense-data and dharmadhatu. 


Cittaviprayuktasarhskaradharmas are so called because their 
relation to consciousness is not apparent. In idealism no dharma 
can really exist without pertaining to consciousness. In the case 
of this class of dharmas the relationship is purely theoretical. It 
comprises 24 dharmas, like forces and functions, space and time, 


number and order, conjunction and separation, and so on. 
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Asamskrta dharmas are unchanging or immutable. They 
are not of the phenomenal order. They are six in number which 
includes even the Absolute ( tathatā ). Strangely enough, the 
Absolute itself is counted as one of the dharmas. This clearly 


shows again the lack of any metaphysical perspective in the 
Yogacara classification of dharmas. 


VIII 


The position we have reached so far is that the subject is all, 
and the object, nothing. Causality operates between different 
moments within subjectivity. Is this position ultimately tenable ? 
Can we negate the external object and still retain its form in 


4 


consciousness ? Will consciousness break into moments even after 
the cancellation of the false notion of objectivity ? 
Negation must be total and absolute. Negation of the object 


entails an absolute denial of the ‘other’ in any form. To intro- 
duce it in the subjective, as a form of consciousness, is still to 


confront consciousness with an ‘other’, so that nothing has been 
negated after all. The assertion about the sole reality of con- 
sciousness is belied. If the object is an intrinsic form of conscious- 
ness, the latter isnot independent; it must necessarily be con- 
fronted with the object. But if dependence is unreality, as the 
Madhyamika urges, consciousness too would be as unreal as the 
object. In order to be real it should be capable of existing by 
itself. Of the two terms ( subject and object ) one must be prefer- 
red to the other, and the ground of preference could only be 
independent existence. Consciousness must not be under the 
necessity of perpetually projecting an ‘other’. Otherwise the 
relationship would be one of mutual dependence, and both would 
be equally hollow, void ( śūnya ). The object rejected cannot be 
reinstated even as a form of consciousness. 

How can consciousness be aware of an ‘other’, which is not 
external to itself ? The object, be it the form of consciousness 
itself, cannot be known as an ‘other’ when the objective projection 
is lacking. When the illusory form of objectivity is taken away, 
consciousness ceases to function even as the subject; its subject- 
function also lapses. If one term of a dualism is false, the other 
also cannot be maintained. The duality cannot simply be internal- 
ized; it must be rejected totally, without any residue. The 
negation of the object is really the negation of its form in con- 
sciousness, since the object is nothing in itself. It is the idea of 
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ation of the idea of the object too. The 
form of the object is there in consciousness only because of the 
shadowy reflection of the unreal object. With the sublation of the 
object, its form is completely merged in consciousness, and can no 
longer be distinguished in it. 
Negation also affects the momentary nature of consciousness. 
The different moments in it are no longer distinguishable. They 
are distinguished only so long as difference of content holds, i. e., 
different moments have different contents. As the result of the 
negation of the object, there is no novel emergence, and conscious- 
ness cannot now be said to be momentary. It is no longer 
diversified into empirical forms, and hence momentariness could 
not be predicated of it. Forms are there only because they are 
sustained by the notion of an illusory ‘other’. When the ‘blue’ 
is sublated, even the consciousness of ‘blue’ must go. Even after 
the sublation of the illusory ‘snake’, the idea of the snake may 
persist for a while, since the idea of objectivity is still there. But 
when objectivity as such is negated, there is nothing more to 
confront consciousness, and the latter ceases consequently to func- 
tion as subject. Tocall a thing subjective is still to contrast it 
with the objective; with the negation of the latter subjectivity 
itself ceases. The consciousness that there is nothing objective, 
nas that everything is subjective, still entertains the idea of 
Pe A pa Objectivity has not really been reduced 
i ght. ms are sustained by being projected as 
objective, and are merely reflections of the latt t 
: er. With the 
negation of the objective the forms dissolve th i 
. ; emselves into con- 
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ness becomes nondual (४७1199). 
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It cannot be characterized by any empirical predicate. It is free 
from all determinations and limitations, and is utterly transcen- 
dent, non-empirical. It is not momentary but eternal, as it is 
beyond time. All change in it lapses. Such a state of conscious- 
ness is realized only in an immediate intuition (jfignam loko- 
ttaram). Though it is described in negative language, it is not 
in itself a mere bundle of negatives; the latter only indicate its 
transcendent nature. It is consciousness as pure will, or pure 
act, not consciousness as passive being, as in Advaita Vedanta. 
The willed content is a negation of that will; the content becomes 
an accomplished fact (parinisthita vastu) which could now only 
be known but not willed (vastutantra, not purusavyaparatantra). 
The content thus constitutes a limitation of will. When we per- 
ceive anything, we take it only as known, not willed. In our empi- 
rical experience there is not the faintest trace of the will-conscious- 


ness, which is utterly petrified, as it were. 


No empirical consciousness is obtainable in its purity. Will 
gets, as we have seen, transformed into knowledge, which is its 
negation. There is no case of will which is not still-born, not 
way-laid by knowledge as it were. So also with the case of 
knowledge. Ideally, in knowing, the subject should not oppose 
itself to the object, should rather lose itself in contemplating the 
object. Strictly speaking, knowing an object is being it. But 
that does not happen. In all empirical knowing the subject 
stands aside, and looks at the object from a distance, from outside. 
This inevitable leads to the intrusion of an element of subjectivity 
in our knowing, i. e., to the distortion of knowing by willing. 


So, if the willed content is a denial of willing, pure will 
wills nothing and is contentless. And if projection of a content 
is the essential nature of consciousness, pure Consciousness (pure 
will) is not even consciousness in that sense. Citta becomes acitta. 
The Absolute is the pure activity of will, unobstructed by any 
content. Empirical consciousness is not pure, but will and 
knowledge are invariably involved in each other, each constituting 
the defilement of the other. For the Yogācāra, it is the knowledge- 
aspect in our experience that is unreal, Knowing is a falsification 


of consciousness, which is really will. Consciousness wills the 


content, objectifies it and, in the process, reduces itself to a passive 
helpless knower of that content. What is really its very own 15 
taken to be independent. This is avidya. 
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sanklisyate cittameva vyavadayate). There is no vivarttavada in 
the Yogacara system, If consciousness does not l incessantly 
modify or transform itself by creating new contents, it ceases to 
be will and becomes a mere spectator. Vijňāna is not dead inert 
being, but ever pulsating with creativity, ever evolving mto tme 
infinite diversity of forms. The defilement is ontological, and so 


is the withdrawal. 


IX 


Ignorance or avidyā, as the name suggests, is nothing in itself 

( avidyamānā ). It exists only through its function, viz., objecti- 

fication and falsification. The illusion of objectivity can be 

nourished only by the subjective itself. To be mistaken is not to 

know its own nature. It denies itself as will-consciousness under 
the illusion of objectivity. It isa lapse or self-forgetfulness on the 
part of consciousness. Avidya exists in the real, but is nothing in 
itself. Avidya and reality are not two Separate or separable 
things that are comparable side by side. Avidya exists only so 
long as the real is not known. It is beginningless, since it must 
be posited as already defiling the Absolute, but can however be 
cancelled, 


The empirical world is the defiled existence of the Absolute, 
precipitated by the subject-object duality ( grahadvaya ) which is 
the negation of the Absolute. The two terms in this duality are 
not however ona par. The Subject is not unreal while the object 
is. The latter is to be totally rejected, the subject, only to be 
purified of its infection. The subject isin phenomena but is not 
phenomenal, having its root somewhere else. Negation thus 
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and immanence both. An utter transcendence 
would be an unbridgeable dualism. The two disparate orders 
ह ae x side, but that would not make one of the terms 

_the gation of the latter would not yield the real. In 
fact negation itself would not be possible. Pure immanence, on 
the other hand, really amounts to rejection of the Absolute, and 
making it unreal. There is again no negation, since we lack a 
POU Wigh itself should not be Phenomenal. Both transcendence 
and immanence are thus required, but that does not involve any 
contradiction. This is the unique nature of the relationship 
between the real and unreal. The unreal is the real as mistaken $ 
it is nothing apart from the latter. Nor again are the two to be 
simply equated, since the one is real, the other, unreal. 


of transcendence 


Negation of the objective is not complete as long as there is 
the consciousness of negation. We negate something only in the 
context of illusion. When the illusion is completely dispelled, we 
do not still go on negating. Consciousness of freedom from 
illusion does not therefore make sense when one is really free. 
To be self-conscious of freedom is possible within the situation 
of bondage. Self-consciousness is a transitional phase between 
blind bondage and complete freedom. It is a necessary stage, 
but has to be transcended nevertheless. When one is fully awake, 
one does not keep on reminding himself of the fact. 


X 


Absolutism makes the initial distinction between what is 
and what appears to be—between the real and its semblance— 
and is thus necessarily committed to the doctrine of a plurality 
of ‘truths’. The realist identifies reality with appearance and 
there is, for him, only one truth, or one order of existence. For 
the Yogācāra however the realis a nondual consciousness, but 
what appears is an illusory duality. There are thus two truths, the 
real and the apparent (paramartha and sarvrti). They are 
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not two sets of reals, since reality is not a common factor between 
them. There is only one reality, only one truth, viz., paramartha, 
the essential core of everything that appears ( dharmanam dhar- ) 
mata ), revealed when the superficial texture of phenomena i torn 
asunder. Paramārtha is the essence or reality of sarnvrti, which is 
its distortion or falsification. Nevertheless sarnvrti must be con- 
sidered and be ranked as a ‘truth’, since it is existentially given. 
All empirical discourse is within sarnvrti. Even the quest for 
paramartha is sarnvrti, and there is thus no other access to the 
ultimately real. 

The Yogacara leads to paramartha 
metaphysical approach. He has to show the real, viz., will-con- 
sciousness, as operating within phenomena, as immanent in them. 
He has a preference fora particular aspect of the phenomenal, 
and cannot lump everything together, as the Madhyamika does, 
as sarnvrti. Sarhvrti for the Yogacara has two aspects, one of which 
is utterly unreal, but the other is real, though infected with a 
false notion. Subject and object, phenomenal though both of them 
are, are not of an equal status. There are thus three ‘truths’ : 
parinispanna ( the Absolute ), paratantra ( the real as phenome- 
nalized, i. e., the subject ) and parikalpita ( the imagined cons- 
truct, the object). The latter two constitute Samvrti and are two 


through a particular 


aspects of an illusion. 
Parikalpita is merely imagined (kalpanamatra). Jt is unreal 


since causality does not operate there. Causal interaction 
(pratityasamutpada) is, as we have seen, the mark of reality, but 
the so-called object is nota causal condition (alambanapratyaya) 
of its cognition. Itis a construct, but does however appear in 
consciousness. Jt is ontologically nothing but is nevertheless not 
an absolute blank and, as such, is ranked asa ‘truth’. Negation 
pertains only to its apparent independence, not to its form in 
consciousness, 

Paratantra is the stuff that Projects the appearances. It is 
consciousness as diversified into the various forms. It isso called 
because consciousness is subject to causes and conditions (pratitya- 
samutpada). One moment of consciousness is generated because 
of a previous moment. It is not an uncaused freak, like a barren 
woman’s son. It comprises the whole of phenomenal reality 
(the eight vijfianas). It is real but not ultimate. It is however a 
real transformation (parinama) of consciousness, not something 
superimposed on it (vivartta). It is the seat of creative imagina- 


tion (abhataparikalpa), 
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Parinispanna is the Absolute, the undefiled, undifferentiated, 
nondual consciousness (vijfiaptimatrata), 
itis disinfected of the parikalpita, 
is so called because it is ever the same, unchanging and eternal. To 
negate the object is not to experience it any longer; the form in 
consciousness is also dissolved, and its intrinsic absoluteness 
realized. There is no ultimate distinction between the paratantra 


and parinispanna, Were they different, consciousness could 
never be freed from its obje 
not even be known as illuso 


The paratantra, when 
becomes the parinispanna. It 


Ctive entanglements; the object could 
ry, there being no standard, pure form 
of consciousness against which it could be contrasted. Nor can 
the paratantra and Parinispanna be completely identical, since 
one is defiled, the other, pure. They are essentially one, their 
difference being due to an illusory infection. Consciousness as 
Knowing the object (upalabdhi) and as not knowing it (anupa- 
labdhi) remains essentially the same. 


All the three truths are said to be void (nissvabhava). The 
parikalpita is essentially void (laksananissvabhavata), and is 
nothing in itself, The paratantra is void as it appears, as it 
appears to be produced by the object (utpattinissvabhavata), but 
not void in itself. The parinispanna is devoid of any empirical 
predication (paramarthanissvabhavata). It is not stnya in itself, 
not negative in essence; only the means for realizing it are 
negative. 
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तत्र सर्वन्द्रियविज्ञाननिरोधो महामते aga आलयविज्ञानस्य अभूतपरिकल्प- 
वासनावेचित्र्यनिरोधः | एष हि महामते लक्षणनिरोधः । प्रबन्धनिरोधः पुनमंद्वामते 
यस्माच्च प्रवतते । यस्मादिति महामते | यदाश्रयेण यदालम्बनेन च । तत्र यदा- 
श्रयमनादिका ज्ञप्रपञ्चदौष्डुल्यवासना यदालम्बनं स्वचित्तदृश्यविज्ञानविषये विकल्पाः | 
तद्यथा महामते मृत्परमाणुम्यो मृत्पिण्डः, न चान्यो नांनन्यः, तथा SID भूषणात्‌ | 
यदि च महामते मृत्पिण्डो मृत्परमाणुभ्योऽन्यः स्यात्‌, ies: स्यात्‌ । सं 
चारब्धस्तैमृत्परमाणुमिः, तस्मान्नान्यः । अथानन्यः स्यात्‌, मृत्पिण्डपरमाण्वोः 
प्रतिभागो न स्यात्‌ । एवमेव महामते प्रवृत्तिविज्ञानान्यालयविज्ञानजातिलक्षणा- 
दन्यानि स्युः; अनालयविज्ञानददेतुकानि स्युः । अथानन्यानि प्रवृत्तिविज्ञाननिरोधे 
आलथविज्ञाननिरोधः स्यात्‌, स च न भवति स्वजातिलक्षणनिरोधः | तस्मान्महामते 
न स्वजातिलच्षणनिरोधो विज्ञानानां कि तु कर्मलक्षणनिरोधः । स्वजातिलच्षणे 
पुननिरुध्यमाने आलयविज्ञाननिरोधः स्यात्‌ । आलयविज्ञाने पुनर्निरुध्यमाने' निर्वि- 
शिष्टस्तीर्थकरोच्छेदवादेनायं वादः स्यात्‌ । तीर्थकराणां महामते अथं वादों aga 
विषरयग्रदणोपरमा द्विज्ञानप्रबन्धोपरमो भवति । विज्ञानप्रबन्धोपरमादनादिकाल- 
प्रबन्धव्युब्छित्तिः स्यात्‌ | कारणतश्च महामते  तीर्थकराः प्रबन्धंप्रबृत्तिं वणयन्ति । 
न चल्नुर्विज्ञानस्य रूपालोकसमुदयतः उत्पत्ति वर्णयन्ति अन्यत्र कारणातः । कारणं 
पुनर्महामते प्रधानपुरुषेश्वरकालाणुप्रवादाः ।। 


० 


तरंगा ह्यद्धेयद्वत्पवनप्रत्ययेरिताः । 
नृत्यमानाः प्रवत्तेन्ते व्युच्छेदश्व न विद्यते ॥ 
्रालयोघस्तथा नित्यं विषयपवनेरितः | 
चित्रेस्तरंगविज्ञानेन त्यमानः प्रवत्तते ॥ 
नीले रक्त ऽथ लवणे शंखे ft च शाकोरे। 
कषायैः फलपुष्पाद्येः फिरणा यथ भास्करे ॥ 
न चान्येन च नानन्येन तरंगा wean | 
विज्ञानानि तथा सप्त चित्तेन सद संयुताः ॥ 
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| हे | 
sq: परिणामोऽसो तरंगाणां विचित्रता। 
आलयं हि तथा चित्रं विज्ञानाख्य॑ प्रवर्त्तते ॥ 
चित्तं मनश्च विज्ञानं ज्क्षणार्थ प्रकल्प्यते । 
अभिन्नलन्तणा asal न aeat न च लक्तगाम ॥ 
उद्धेश्च तरंगाणां यथा नास्ति विशपणम्‌ | 
विज्ञानानां तथा Bed: परिणामो न लभ्यते ॥ 
Aaa चीयते कर्म भनसा च विचीयते। 
विज्ञानेन विजानाति दृश्यं कल्पेति पञचभिः ॥ 
नीलर्तप्रकारं हि विज्ञान ख्यायते FUH | 
तरंगचित्तसाधम्यै वद्‌ कस्मान्महामते || 
नीलरक्तप्रकारं हि तरंगेषु न विद्यते | 
उत्तिश्च वण्यते चित्तं लन्चणार्थ हि बालिशान्‌ ॥ 
न तस्य विदयते वृत्तिः स्त्रचित्तं ग्राह्मवर्जितम्‌ | 
माझे सति हि वे ग्राहस्तरंगैः सह साध्यते ॥ 


० 


पुनरपरं महामते बोधिसत्त्वेन महासत्त्वेन ' स्वभावलक्षणत्रयकुशलेन भवि- 
AAL . तत्र महामते परिकल्पितस्वभावो निमित्ताप्रवर्तते | कथं पुनमंहामते 
>परिकल्पितस्वभावो निमित्तात्मवर्तते १ तत्र महामते परतंत्रस्वभावो वस्तुनिमित्त- 
लक्षणाकारः ख्यायेत | तत्र महामते वस्तुनिमित्तलक्षणाभिनिवेशः पुनर्द्रिप्रकारः | 
` परिकल्पितस्वभाव व्यवस्थापयन्ति तथागता अन्तः सम्यकसम्बुद्धा नामाभिनिवेश- 
` लक्षणेन च नाम्रवस्तुनिमित्तामिनिवेशलक्षणेन च | तत्र वस्ठुनि मित्ताभिनिवेश- 
लक्षणां पुनमद्दामते यदुत अध्यात्मबाह्यधर्माभिनिवेशः | निमित्तलक्षणाभिनिवेशः 
~ पुनयदुत YAT ARASTA घे षु स्वसामान्यलक्षणपरिज्ञानावबोधः . । 
एतन्मद्दामते द्विप्रकारं परिकल्पितस्वभावस्य लक्षणम्‌ | यद्‌[श्रयालम्बनास्रवत्तते 
ततरतंत्रम्‌ | तत्र महामते परिनिष्पन्नस्वभावः कतमः ? यदुत निमित्तनामवस्तुलचुण- 
विकल्यविरद्वितं तथतार्थज्ञानगतिगभनप्रत्यात्मायज्ञानगतिगोचरः । एष महामते qR- 
निष्पन्नस्वभावस्तथागतगर्मद्वद्यम्‌ | 
0 


aan महांमते कश्चिदेव पुरुषः शयितः स्वप्नान्तरे स्रीपुरुषहस्त्यश्‍वरथपदा- 
तिग्रामनगरनिगमगोम द्विपवनोद्यान विविध गिरिन दीतडागोपशो भितं जनपदमन्तःपुरं 
प्रविश्य प्रतिविबुध्येत | स प्रतिविबुद्धः संस्तदेव जनप्रदमन्तःपुरं समनुस्मरेत्‌ | तत्कि 
मन्यसे महामते-अपि नु स पुरुषः पण्डितजातीयो भवेत्‌ , यस्तदभूतं स्वभवेचित्र्यमनु- 
स्मरेत्‌ ¦ आइ--नो. हीदं भगवन्‌ । भगवानाइ--एवमेव महामते बालएथग्ञनाः 
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(< ३५ )' 


कुदृष्टिदष्टास्तीर्थ्यमतयः स्वभतुल्यात्‌ स्वचित्तदृश्यभावान्न प्रतिविजानन्तेः, एकत्वा- 
न्यत्वनास्त्यस्तित्व दुष्टिं समाश्रयन्ते । ..... तद्यथा महामते तैमिरिकाः केशोण्डुकं .दृष्टा 
परस्परमाचन्षते इदं चित्रमिदं चित्रमिति पश्यन्तु भो माघी; । 'तच्च केशोण्ड॒कमुभयानु- 
त्पन्नतया न भावो नाभावो दर्शनादर्शनत$ । ..... तद्यथा महामते अचक्रमलात चक्रं 
बालैश्चक्रभावेन परिकल्प्यते न पणिडतैः, एवमेव महामते कुदृष्टितीर्थ्याशयपतिता 
एकच्वान्यत्त्वोभयानुभयत्वं परिकल्पयिष्यन्ति सर्व भावोत्पत्तौ । 


I 


Statement of Idealism 


Vijfiaptimatrata Siddhi 


बिज्ञप्तिमात्रमेवैतदसदर्थावभासनात्‌ | 
यथा तैमिरिकस्यासत्केशचन्द्रादिदशनम्‌ ॥ 
यदि Aata नियमो देशकालयोः ।-. 
संतानस्यानियमश्च युक्ता कृत्यक्रिया न च॥ 
देशादिनियमः सिद्धः स्वप्नवत्‌ प्रेतवत्पुनः । : 
संतानातियमः सर्वैः पूयनद्यादिदशेने ॥ 
amama कृत्यक्रिया नरकवत्पुनः। 
सव॑ नरकपालादिद्‌शने तेश्च बाधने ॥ 
तिरश्चां संभवः स्वर्गं यथा च नरके तथा। 
न प्रेतानां यतस्तञ्जं दुःखं नानुभवन्ति ते॥ 
यदि तत्कमंभिस्तत्र भूतानां संभवस्तथा | 
इष्यते परिणामश्च कि विज्ञानस्य नेष्यते॥ 
कर्मणो वासनान्यत्र फलमन्यत्र कल्प्यते । ` 
तत्रेव नेष्यते यत्र वासना कि नु कारणम्‌ ॥ 
BA रूपाद्यायतनास्तित्वं तहिनेयजनं प्रति | 
अ्भिप्रायवशादुक्तमुपपादुकसत्ववत्‌ ॥ 
यतः स्ववीजाहिज्ञप्रियंदाभासा प्रवतते । 
द्विविधायतनत्वेन त तस्या gada ॥ 
तथा पुदूगलनैरात्म्यप्रवशो ह्यन्यथा पुनः । ` 
देशना 'धर्मेनेरात्म्यप्रषेशः कल्पितात्मना ॥ 
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(x) 


महायाने त्रैधातुकं विज्वप्तिमात्रं व्यवस्थाप्यते । चित्तमात्रं भो निनपुत्रा aga 
ब्रैधातुकमिति सूघात्‌ । चित्तं मनो विज्ञानं विनसिश्चेति पर्यायाः | चित्तमत्र ससंप्रयो- 
गमभिप्रेतं | मात्रमित्यर्थप्रतिपेधा्चं | 
विज्ञप्रिमात्रमवेतदसदर्थावभासनात्‌ । 
यथा तेमिरिकस्यासत्केशचन्द्रा दिदर्शनम्‌॥ 
अत्र चोच्यते | 
यदि haaat नियमो देशकालयोः । 
संतानस्यानियमश्च युक्ता कृत्यक्रिया न च ॥ 

' किमुक्तं भवति | यदि विना रूपाद्यर्थन रूपादिविज्ञसिरुत्पद्यते न रूपाद्यर्थात्‌ । 
कस्मात कचिद्देशे उत्पद्यते न सर्वत्र । तत्रेव च देशे कदाचिदुत्पद्यते न सर्वदा | 
तददेशकालप्रतिष्ठितानां सर्वेषां संतान उत्पद्यते न केवलमेकस्य । यथा तैमिरिकाणां 
संताने केशाद्याभासो नान्येषां । कस्माद्‌ यत्तेमिरिकैः केशश्रमरादि दृश्यते तेन 
केशादिक्रिया न क्रियते न च तदन्येन क्रियते | यदन्नपानवस्रविषायुधादि स्वप्ने 
दुश्यते तेनान्नादिक्रिया न क्रियते न च तदन्येन क्रियते । गन्धर्वनगरेणापसत्त्वान्‌ 
नगरनक्रिया न क्रियते न च तदन्येन क्रियते | तस्मादर्थाभावे देशकालनियमः संताना- 
नियमः कृत्यक्रिया च न युञ्यते | न खलु न युज्यते यस्मात्‌ । 

देशादिनियमः सिद्धः स्वप्नवत्‌ 

स्वप्न इव स्वप्नवत्‌ | कथं तावत्‌ । स्वप्ने विनाप्यर्थेन क्वचिदेव देशे किंचिद्‌ 
अमरारामख्रीपुरुषादिकं दृश्यते न सवत्र | तत्रेव च देशे कदाचिदूदुश्यते न सर्वकाल- 
मिति सिद्धो विनाप्यर्थेन देशकालनियमः | 

प्रेतवत्पुनः | 
संतानानियमः 

सिद्ध इति add प्रेतानामिव प्रेतवत्‌ कथं सिद्धः समं | 


७ पु < 
सव पूयनद्यादिदशंने ॥ 
पूयपूर्णा नदी पूयनदी | घतघटवत्‌ | तुल्यकर्मविपाकावस्था हि प्रेताः सर्वेऽपि 


पूयपूर्णा नदीं पश्यन्ति नेक एव । यथा पूयपूर्णामेवं मूत्रपुरीषादिपूर्णा दण्डासिधरेश् 
पुरुषेरध्रिष्ठितामित्यादिग्रहणेन | एवं संतानानियमो विज्ञसीनामसत्यप्यर्े सिद्धः | 


स्वप्नोपधातवत्कृत्यक्रिया 
सिद्धेति वेदितव्यं । यथा स्वप्ने द्दयसमापत्तिमन्तरेण शुक्रविसर्गलक्षणः स्वप्नो- 
पथातः | एवं तावदन्यान्येदृष्टान्ते देशकाल नियमादिचतुष्टयं सिद्ध | 
नरकवत्पुनः । 
सिद्धमिति पेदितन्यं | नरफेष्विव नरकवत्‌ । कथं सिद्धं । 
नरपपाला दिद्शने तैश्च घाधने ॥ 


Al 


( ५) 


यथा हि नरकेषु नारकाणां नरकपालादिदर्शनं देशकालनिय मेन सिद्ध शववायसा- 
मसपवताद्यागमनगमनदशंन चेत्यादिग्रहणेन स्वेषां च सैकस्यैव तैश्च तद्वाधनं सिद्धम 
सत्स्वपि नरकपालादिषु, समानस्वकर्मबिपाकाधिपत्यातू । तथान्यत्रापि सर्वमेतद्देशकाल- 
नियमादिचतुष्टयं सिद्धमिति वेदितव्यं | किं पुनः कारणं नरकपाशास्ते च श्वानो 
मायसाश्व सत्या नेष्यन्ते | अयोगात्‌ | न हि ते नारका युज्यन्ते | तैव तद्दःखाप्रतिसं- 
वेदनात्‌ । परस्परं यातयतामिमे नारका इमे नरकपाला इति ब्यवस्था न स्यात 1 
दुल्याङतिप्रमाणबलानां च परस्परं यातयतां न तथा भयं स्यात्‌ । दाहदुःखं च प्रदी- 
सायामयोमय्यां भूसावसहृमानाः कथं तत्न परान्यातयेयुः | अनारकाणां वा नरके कुतः 
संभवः | कथं तावस्तिरश्चां स्वर्गसंभवः | एवं नरकेषु तिर्यक्ग्रेतविशेषाणां नरकपाला- 
दीनां संभवः स्यात्‌ । 
तिरश्चां संभवः स्वगे यथा च नरके तथा | 
न प्रेतानां यतस्तज्जं दुःखं नानुभवन्ति ते ॥ 
ये हि तियंचः स्वगे संभवन्ति ते तद्भाजनलोकसुखसंवर्तनीयेन कर्मणा तत्र 
संभूतास्तज्जं सुखं प्रत्यनुभवन्ति | न चैवं नरकपालादयो नारकं दुःखं प्रत्यनुभवन्ति | 
तस्मान्न तिरश्चां संभवो युक्तो नापि परेतानां | तेषां तर्हि नारकाणां कर्मभिस्तत्र भृतवि- 
शेषाः संभवन्ति वर्णाकृतिप्रमाणबलविशिष्टा ये नरकपालादिसंज्ञां प्रतिलभन्ते | तथा 
च परिणमन्ति यद्विविधां हस्तविच्ञेपादिक्रियां कुर्वन्तो दुश्यन्ते भयोत्पादनाथ । यथा 
मेषाकृतयः पवता आगच्छन्तो गच्छन्तोऽयःशाल्मलीबने च कण्टका अधोमुखीभवन्त 
ऊद्धमुखी भवन्तश्चेति । न ते न संभवन्त्येव | 


यदि तत्कर्म भिस्तत्र भूतानां संभवस्तथा | 
इष्यते परिणामश्च किं विज्ञानस्य नेष्यते ॥ 
विज्ञानस्येव तत्कर्मभिस्तथा परिणामः कस्मान्नेष्यते किं पुनभूंतानि कल्प्यन्ते | 
अपि च l 
कमणो वासनान्यत्र फलमन्यत्र कल्प्यते | 
तत्रेव नेष्यते यत्र वासना कि नु कारणम्‌ ॥ 


येन हि कर्मणा नारकाणां तत्र सादुशो भूतानां संभवः कल्प्यते परिणामञ्च 
कर्मणो वासना तेषां विज्ञानसंतानसंनिविष्टा नान्यत्र | यत्रव च वासना तत्रेव तस्याः 
फलं तादृशो विज्ञानपरिणामः किं नेष्यते | यत्र वासना नास्ति तत्र तस्याः फलं 
कल्प्यत इति किमत्र कारणं) आगमः कारणं | यदि विज्ञानमेव रूपादिप्रतिभासं 
स्यान्न रूपादिकोऽर्थस्तदा रूपाद्यायतनास्तितत्वं भगवता नोक्तं स्यात्‌ । अकारणमेत- 
द्यस्मात्‌ | 
रूपाद्यायतनास्तित्त्वं तद्विनेय जनं प्रति | 
झभिप्रायवशादुक्तमुपपादुकसस्चवत्‌ ॥ 
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ˆ यथास्ति सत्त्व उपपादुक इत्युक्तं भगवता । अभिप्रायवशाच्चित्तसंतत्यनुच्छेद- 
मायत्यामभिप्रेत्य | १“. आळ 
नास्तीह सत्त्व आत्मा या धर्मास्त्वेते सद्देतुकाः । 

इति वचनात | एवं रूपाद्यायतनास्तित्वमप युक्त भगवता तद्देशना विने यजन- 
मधिझृत्येत्याभिप्रायिक तद्वचनं । कोऽत्राभिप्रायः | 
यतः स्त्रबीजा द्विञ्ञप्षियंदाभासा प्रवते | 
द्विविधायतनस्वेन ते तस्या मुनिरत्रवीत्‌ ॥ 
किमुक्तं भवति । रूपप्रतिभासा विज्ञसियंतः स्वबीजात्‌ परिणामविशेषप्राता- 
दुत्पचते तच्च बीजं यत्प्रतिभासा च सा ते तस्या विज्ञप्तेश्चच्षरूपायतनत्वेन यथाक्रमं 
भगवानब्रवीतू । एवं यावत्‌ स्परष्टव्यप्रतिभासा विज्ञप्तियंतः स्वबीजात्परिणामविशेष- 
मास्तादुत्पद्यते | तच्च बीजं यत्प्रतिभासा च सा ते तस्या कायस्प्रष्टव्यायतनत्वेन यथा- 
क्रम भगवानब्रवीदित्ययमभिप्रायः | एवं पुनरभिप्रायवशेन देशने को गुणः 
तथा पुद्गलनेरात्म्यप्रवेशो हि 


तथा हि देश्यमाने पुदूगलनैरात्म्यं प्रविशन्ति । द्वयाद्विज्ञानघट्कं प्रवर्तते। न 
तु कश्चिदेको द्रष्टास्ति न यावन्मन्तेत्येवं विदित्वा ये पुदूगलनैरात्म्यदेशनाविनेयास्ते 
पुद्गलनैरात्म्यं प्रविशन्ति | 

अन्यथा पुनः 


देशना धर्मनैरात्म्यप्रवेशः 


अन्यथेति विज्ञसिमात्रदेशना कथं धमनैरात्म्यप्रवेशः | विज्ञसिमात्रमिदं रूपादिः 
घर्मप्रतिभासमुत्मद्यते न तु रूपादिलक्षणो धर्मः कोऽप्यस्तीति विदित्वा यदि तर्हि सर्वथा 
धर्मो नास्ति तदपि विज्ञत्तिमात्रं नास्तीति कथं तर्हि व्यवस्थाप्यते । न खलु सर्वथा 
धमां नास्तीत्येवं घमनैरात्म्यप्रवेशो भवति । अपि, ठु | 
कल्पितात्मना ॥ 


यो बालैधर्माणाँ स्वभावो ग्राह्मग्राहकादिः परिकल्पितस्तेन कल्पितेनात्मना तेषां 
नैरात्म्यं न त्वनमिलाप्येनात्मना यो बुद्धानां विषय इति । एव विज्ञस्तिमात्रस्यापि 
विजञप्त्यन्तरपरिकल्पितेनात्मना नैरात्म्यप्रवेशात्‌ विज्ञक्तिमात्रव्यवस्थापनया सवंधर्माणां 
' नैरात्म्यप्रवेशो भवति न ठु तदस्तित्वापवादात्‌ । इतरथा हि विज्ञप्तेरपि विज्ञप्त्यन्तर- 
मर्थ; स्यादिति विज्ञसिमात्रत्वं न सिध्येताथवतीत्त्वा दिशप्तीनां 


७ 
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y पुंदूगलघर्मनैरात्यम्ययोरप्रतिपन्नविप्रतिपन्नानामविपरीतपुद्‌गलधर्मनैरास्म्यप्रतिपा- 
दनार्थ निंशिका विज्ञसतिप्रकरणारम्भः | पुदूगलधर्मनैरात्म्यप्रतिपादनं पुनः ATINA- 
रणाप्रहाणाथम्‌ । तथा ह्यात्मदृष्टिप्रभवा रागादयः क्लेशाः पुदूगलनैरात्म्यावबोघश्च 
सत्कायदृष्टेः प्रतिपक्षत्वात्‌ तत्प्रहाणाय प्रवर्तमानः सर्वक्लेशान्‌ प्रजहाति । धर्मनैरा- 
स्म्यज्ञानादपि ज्ञेयावरणप्रतिपत्षत्वात्‌ शेयावरणं प्रहीयते । क्लेशज्ञेयाबरणप्रह्मणमपि 
मोक्षसवज्ञत्वाधिगमार्थम्‌ | क्लेशा हि मोचप्राप्तेरावरणमिति अतस्तेषु प्रहीणेषु मोन्नो- 
ऽधिगम्यते । ञ्ञेयावरणमपि सर्व स्मिन्‌ शेये ज्ञानप्रबृत्तिप्रतिबन्धभूतम्‌ अक्लिष्टमज्ञानम्‌,। 
तस्मिन्‌ प्रहीणे सर्वाकारे जञेयेऽसक्कमप्रतिहतं च ज्ञानं प्रवर्तत इत्यतः सर्वज्ञत्वमधि- 
रम्यते | अथवा घर्मपुदूगलाभिनिविष्टाश्चित्तमात्रं यथाभूतं न जानन्तीत्यतो धर्मपुद्‌- 
गलनैरात्म्यप्र दशनेन सफले विज्ञसिमात्रेऽनुपूर्वण प्रवेशार्थं प्रकरणारम्भः । अथवा 
विज्ञानवद्विज्ञेयमपि द्रव्यत एवेति केचिन्मन्यन्ते | विज्ञेयवद्‌ विज्ञानमपि संबृतित 
एव न परमार्थत इत्यस्य द्विप्रकारस्याप्येकान्तवादस्य प्रतिषेधार्थः प्रकरणारम्भः | 

| आत्मधर्मोपचारो हि विविधो यः प्रवर्तत । 
लोकशास्त्रयोरिति वाक्यशेषः । > 
विज्ञानपरिणामेऽसौ | 

आत्मधमोंपचार इति सम्बध्यते | आत्मा धर्माश्चोपचर्यन्त इत्यात्मधर्मापचारः | 

स पुनरात्मविज्ञपिर्‌ धर्मप्रज्ञसिश्च । विविध इत्यनेकप्रकारः । आत्मा जीवो जन्तुर्मनुजो 
माणव इत्येवमादिक आत्मोपचारः स्कन्धा धातव आयतनानि रूपं वेदना sar 
संस्कारा विज्ञानमित्येवमा।दको धर्मापचारः । ` अयं द्विप्रकारोऽप्युपचारो विज्ञानः 
परिणाम. एब न मुख्य आत्मनि धेषु चेति कुत एतत्‌ । धर्माणामात्मनशच विज्ञांन- 
परिणामादू बहिरमावात्‌ । कोऽयं परिणामो नाम । अन्यथात्वं । कारणक्षण निरो- 
धसमकालः कारणक्षणावलक्षणः कायस्यात्मलाभः परिणामः । तत्रांत्मादिविकल्पवा- 
सनापरिपोषादू रूपादिविकल्पवासनापरिपोषाच्चालयविज्ञानादात्मादिनिभांसो विकल्पो 
-रूपादिनिर्मासश्चोत्द्चते. | तमात्मादिनिभासं ,रूपादिनिर्मासं:च ` तस्माद्‌ विकल्पाद्‌ 
बहिभूतमिवोपादायात्माद्युपचारो रूपादिधमोपचारश्चानादिकालिकः -प्रवतंते विनापि 
qaaa Ta | तद्यथा तैमिरिकस्य केशोण्डुकाद्ुपचार इति | यच्च यत्र 
नास्ति तत्‌ तत्रोपचर्यंते | तद्‌ यथा बाहीके गौः | एवं विज्ञानस्वरूपे बहिश्चात्म- 
:घर्मा भावात्‌ परिकल्पित एवात्मा धर्माश्च न तु परमार्थतः सन्तीति विज्ञानवद्‌ विज्ञेयः 
सप्युच्यत  एवेत्ययमेकान्तवादो नाभ्युपेयः । उपचारस्य च निराधारस्यासंभवाद्‌ 
अवश्यं विज्ञानपरिणामो वस्तुतो5स्त्युपगन्तव्यो यत्रात्मधमोपचारः प्रवर्तते । अतथा- 
.यमुपगमो न युक्तिक्मो विज्ञानमपि विज्ञेयवत्‌ संत्रतित एव न परमार्थत इति । 
संत्रतितोऽप्यभावप्रसङ्गान्‌ न हि संत्रृतिनिरुपादाना युज्यते | तस्मादयमेकान्तबादो 
्विप्रकारोऽपि नि्युक्तिकतवात्‌ त्याज्य इत्याचार्यवचनं | एवं च सर्व विञेयं परिकल्पि- 
तस्वभावत्वाद्‌ वस्तुतो न विद्यते विज्ञानं पुनः प्रतीत्यसमुपपन्नत्वाद्‌ द्रव्यतो5स्तीत्यम्यु- 
td । प्रतीत्यसमुत्पन्नत्वं पुनर्विज्ञानस्य परिणामशान्देन शापितं | कथमेतद्‌ गम्यते यिना 
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बासेनार्थेन विज्ञानमेवार्थाकारमुत्पद्यत इति । बाह्यो ह्यर्थः स्वामासविज्ञानजनकल्वैन 
विज्ञानस्यालम्बनप्रत्यय इष्यते न कारण॒त्वमात्रेण समनन्तरा दिप्रत्यया दिविशेषाप्र- 
Uw | संचितालम्बनाश्च पञचविज्ञानकायास्तदाकारत्वात्‌ । न च संचितमवयवसंइ- 
तिमात्रादन्यद्‌ विद्यते | तद्वथवान्‌ अपोह्य संचिताकारविज्ञानाभावात्‌ | तस्मादू 
विनैव बाझेनार्थेन विज्ञानं संचिताकारमुत्यद्यते | न च परमाणव एव संचितास्तस्याल- 
म्बन परमाणूनाम्‌ अवदाकारत्वात्‌ | न ह्यसंचितावस्थातः संचितावस्थाथां परमाणूनां 
कत्चिदात्मातिशयः । तस्माद्‌ असंचितवत्‌ सचिता अपि परमाणवो नैवालम्बनं | 
अन्यस्डु मन्यते | एकैकपरमाणुर्‌ अन्यनिरपेक्ष्योऽतीन्द्रियो बहवस्तु परस्परापेक्षा 
इन्द्रियप्राह्माः | तेषामापे सापेवनिरपेक्षावस्थयोर्‌ आत्मातिशयाभावाद्‌ एकान्ते नेन्द्रि- 
यग्राह्यत्वम्‌ अतीन्द्रियत्वं वा । यदि च परमाणव एव परस्परापेक्षा विज्ञानस्य विषयी- 
भवन्ति | एवं सति योऽयं घटकुड्याद्याकारभेदो विज्ञाने स न स्यात्‌ परमाणूनाम्‌ 
अतदाकारत्वातू | न चान्यांनभासस्य विज्ञानस्यान्याकारो विषयो युज्यतेऽतिप्र्ङ्गात्‌ | 
न च परमाणवः स्तम्भा।द्वत्‌ परमार्थतः सन्ति । अर्वाङ्मध्यपरभागसदूभावात्‌ | 
तदनभ्युपगमे वा पूवदक्षिणापरात्तरादिदिग्मेदो यः स परमाणोर्न स्यात | ततश्च 
विज्ञानवत्‌ परमाणोरप्यमूत्तत्वमदेशस्थत्वं च प्रसज्यते । एवं बाह्यार्थाभावादू विज्ञान- 
मेवाथाकारसुत्पद्यते । स्वप्नविज्ञानवद्‌ इत्यभ्युपेयं | वेदनादथोऽपे नातीतानागतास्त- 
- दाकारविज्ञानजनका निरुद्घाजातत्वात्‌ | न च वर्तमाना वतमानजनका उत्पद्यमानाव- 
. स्थायाम्‌ असत्त्वाद्‌ उत्पन्नावस्थायां ।वज्ञानस्यापि तदाकारेणोत्पन्नत्वान्‌ न किंचित 
कतव्यमस्तीति मनोविज्ञानमप्यनालम्बनमेवोत्पद्यते | अन्यस्त्वाह | असत्यात्मनि मुख्ये 
धर्मेषु चोपचारो न युज्यते । उपचारो हि त्रिषु भवति नान्यतमाभावे मुख्यपदार्थे 
तत्सदुशेऽन्यस्मिन्‌ विषये तयोश्च सादुश्य | तद्यथा मुख्येऽग्नौ तस्सदुशे च माणवके 
तयोश्च साधारणे धर्म कापलत्वे ARQA वा सत्याग्नमाणुवक इत्युपचारः क्रियते | 
अत्र ह्यग्निमाणवक इति जातिद्रेव्यं वोपचर्यते | उभयथाप्युगचाराभावः | तत्र 
तावन्न जातेः साधारणं कापलत्वं AQ वा । न च साधारणधर्माभावे माणवके 
जातैरुपचारो युज्यतेऽतिप्रसङ्गात्‌ | अतद्धमंत्वेऽप जातेः । तोक्ष्णत्वकपिलत्वयोर्‌ 
-जात्यविनाभावित्वान्‌ माणवके जात्युपचारो भविष्यति । जात्यमावेऽपि तीक्ष्ण्त्व- 
कपिलत्वयोर्‌ माणवके दर्शनाद्‌ आवनामावित्वमयुक्क | अविनाभावित्वे चोपचाराभा- 
बोडग्नाविव. माणवकेऽपि जांतेसदूभावातू । तस्मान्न माणवके जात्युपचारः 
संभवति । नापि द्रब्योपचारः सामान्यधर्माभावात्‌ । न हि योऽग्नेस्तीच्णो गुणः 
पिलो at स एब माणवके | किं तर्हि ततोऽन्यः | विशेषस्य स्वाश्रयप्रतिबद्धत्वात्‌ | 
, न विनाग्नियुणेनाग्नेर्‌ माणवके उपचारो युक्तः | अग्नियुणसादृश्याद्‌ ga इति 
चेत्‌ | एवमप्यग्नियुणस्यंव तीक्ष्णस्य कपिलस्य वा माणवकगुणे तीक्ष्णें कपिले < 
सादृश्याद्‌ उपचारो युक्तां न तु माणवकंऽग्नेर्‌ गुणसादुश्यनासबन्धात्‌ | तस्माद्‌ 
-द्र्व्योपचारो5पि नेव युज्यते | मुख्योऽपि पदार्थो नास्ति तत्स्वरूपस्य सवज्ञानामि- 


'दानविषयातिक्रान्तत्वात्‌ । प्रधाने हि गुणरूपेणेव ज्ञानामिधाने प्रवर्तते तत्स्वरुपा- 
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संस्पर्शात्‌ | अन्यथा च गुश्वैयथ्यंप्रसंगः । न दि ज्ञानाभिंधानव्यतिरिक्तोऽनयः 
पदाथस्वरूपपरि च्छित्त्युपायोऽस्तीत्यतः प्रधानस्वरूपविषयज्ञानाभिधानाभावान्‌ नेव 
सख्यः पदार्थोऽस्तीत्यवगन्तव्यं | एवं यावच्छुन्दे संबन्धाभावाद्‌ ज्ञानामिधानामाव एवं 
चामिधानाभिषेयाभावान्‌ नैव मुख्यः पदार्थाऽस्ति। अपि च सर्व एवायं गोण एव 
न मुख्योऽस्ति । गौणो हि नाम यो यत्राविद्यमानेन रूपे ण॒ प्रवर्तते । ada शब्दः 
मधानेऽविद्यमानेनेव गुणरूपेण प्रवर्तते अतो मुख्यो नास्त्येव | तत्र यदुक्तं 
असत्यात्मनि मुख्ये धमंषु चोपचारो न युक्त इति तदयुक्त॑ । ` 


Madhyantavibhanga 


अभूतपरिकल्पोऽस्ति at तत्र न विद्यते | 
शून्यता विद्यते त्वत्र तस्यामपि स विद्यते ॥ 


० 


केचिद्‌ मन्यन्ते सर्वधर्माः सर्वथाऽविद्यमानाः शशविषाणवदिति | तस्मात्सर्वा- 
पवादप्रतिषेधाथंमाहाभूतपरिकल्पो5स्ति । स्वभावत इति . वाक्यशेषः | नन्वेवं 
सूत्रविरोधः सवधर्माः शून्या इति सूत्रे वचनात्‌ । नास्ति विरोधः | यस्मादू द्वयं तत्र 
न विद्यते | अभूतपरिकल्पो हि ग्राह्मग्राहकरहितः शून्य इति न सर्वथा स्वभावतो 
नास्ति। तस्मान्न सूत्रविरोधः। यद्येवं द्यं शशविषाण्वत्सर्वथा नास्ति | 
अभूतकल्पश्च परमार्थतः स्वभावतोऽस्ति। एवं शून्यताभावप्रसङ्गः | नैतदेवं | 
यस्माच्छून्यता विद्यते त्वत्र । इयमेव हि शून्यता या ग्राह्मग्राहकरहितताऽभूतपरिकल्प 
इति | न शून्यता न विद्यते | यद्यद्वया शून्यता विद्यते च साभूतपरिकल्पे किमिति 
वयं न मुक्ताः | विद्यमाना च कस्मान्न Bas इति संशथापनयनार्थं तस्यामपि स 
विद्यत इत्यादद । यस्माच्छून्यतायामप्यभूतपरिकल्पो विद्यते तस्माद्‌ भवन्तो न मुक्ताः | 
अत एव च समलत्वान्नान्धादुप्रसादवद्‌ग्रहणं युक्तम्‌ | 


अथवा चित्तचेतसिका रूपतो द्रव्यतश्च सन्तीति येषां दृष्टिस्तेषां प्रतिषेधार्थमुक्तम 
अभूतपरिकल्पोऽस्तीति | तस्मादस्ति द्रव्यतः । नास्ति रूपं तद्वयतिरिक्तं | नास्ति 
द्रव्यत इति । कि कारणं । यस्माद्‌ द्वयं तत्र न विद्यते | न ह्यभूतपरिकल्पः कस्यः 
चिदूग्राहको नापि केनचिद्णह्यते | किं तहिं | ग्राह्मग्राइकत्वरहितं वस्तुमात्रं | तथा हि 
विज्ञानाइहिन रूपादि wed स्वप्नादिवत्‌ । विज्ञानं हि रूपाद्यामासमुत्पद्यते। न च 
यद्यस्य कारणं तदभावे तस्योत्पत्तियुज्यते । तस्मान्निरालम्बनमेव स्वम्नादाविवान्यः 
२ 
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त्रापि खबीजंपरिपाकादर्थाभासं विज्ञानमसत्रत इत्येव HA । ग्राह्मभावे ग्राहको ने 
भवतीति ग्राह्याभावे ग्राहकभावो न सुजंप्रते | अगी रूपमभूतपरिकल्पान्न प्रथग्भूतं | 
यदि तर्हि ग्राह्मामावस्तेन विशु द्राजम्त्रता मावन्माबा मान" | नेतदेवं | यस्माच्छून्यता 
विद्यते त्वत्र | तु शब्दो यस्मादर्थः । शून्यता हि विशुद्वाज्ञम्बना । सा च ग्राह्म- 
ग्राहकरहितता सा चाभूतपरिकल्पे विद्यत इतिनम ral वः । यदि तदि साभूतपरि- 
कल्पे विद्यते बिद्यमाना किमर्थ न गह्यते | अमूतपर्रिकल्याइतलान्न यद्यत आकाश- 
वेर्मल्यवनन सत्त्वादिति प्रतिपादयनाद तस्यामपि स विद्यत इति । 
अथवा सर्वापवादप्रतिमेधार्थंममूतपरिकल्पोऽस्तीत्याह । न सर्वमसन्नापि सदात्मकं 
विज्ञानपरिणमात्मनास्तीति कृत्वा | 
ये हु मन्यन्ते यथेव रूपादयः प्रख्याथन्ते तथेवामूतपरिकल्पाः स्वभावतः प्रथग्वि- 
दन्त इति तान्‌ प्रत्याह अमूतसमारोपप्रतिषेधार्थ द्वयं तत्र न विद्यत इति | अभूतपरि- 
कल्पमात्रमस्तीत्यभिप्रायः । कैश्चिदू द्वयोरभावो वन्ध्यापुत्रवदुच्छेदरूपो TAs | 
अन्यैरन्तर्व्यापारपुरुषर दितता धर्माणां शून्यतेत्युच्यते | अतः शून्यतापवादप्रतिपेधार्थ 
भूतनैरात्म्यख्यापनार्थ चाह शून्यता विद्यते त्वत्रेति । यद्यभूतपरिकल्पे शून्यता 
स्यादेवं सर्वेषां जांवानामयत्नेन ARIAN: । नास्त्येतत्‌ । यस्मात्‌ तस्यार्माप स 
विद्यते । नह्यविशोधितायां मोक्षोऽस्ति । संक्लिष्ा च महता यत्नेन विशोध्यत 
इति नास्त्ययत्नेन मोचनः । 
अथवा TI संक्लेशव्यवदानलक्षणादुक्तादन्यन्नास्ति । तस्मात्संक्लेशव्यवदा- 
नलक्षुणपरीक्षार्थभाह अमूतपरिकल्पोऽस्तीति विस्तरः । अभूतपरिकल्पस्वभावः 
संक्लेशो भ्रान्तिलक्षणत्वात्‌ । कथमेतज्ज्ञातव्यं भ्रान्तिलक्षणमिति | येन द्वयं तत्र 
न विद्यते | स्वात्मन्यविद्यमानेन ग्राह्मग्राहकाकारेण प्रख्यातेन व्यक्तं श्रान्तिरूपत्वं | 
इदानीं व्यवदानस्वरूपपरीद्षाथंमाह शून्यता विद्यते त्वत्रेति | व्यवदानं शून्यतास्वः 
भावं द्वयाभावस्वभावत्वात्‌ । अत्रच शून्यताप्रभावितत्वान्मार्ग निरोधयोरपि ग्रहणं 
वेदितव्यं | संक्लेशपक्षादेव व्यवदानपक्षों मा्गयितव्यो न पुनः प्ृथक्सत्त्वमस्यास्तीति 
प्रदशानार्थंमादात्रेति | यदि द्वयं न विद्यते किमर्थं तदस्तीति लोकश्रान्तिरिति स्यात्‌ 
प्रश्नः | तस्मादाह तस्यामपि स विद्यत इति ग्राह्मग्राहकविकल्पः | हस्त्याद्याकारः 
शून्यमायायामिव हरूत्याकारादयः । अभूतमस्मिन्‌ द्वयं परिकल्प्यतेऽनेन वेत्यमूतपरिः 
कल्पः | अभूतवचनंन च यथात्र पारकल्प्यते ग्राह्मग्राइकं न तथेति प्रतिपादयति | 
परिकल्पव चनन वथा यथा परिकल्प्यते तथा न भवतीति प्रतिपादयति | एवमस्य 
प्राह्मग्राइकविनिम॒क्त लक्षुणं परिदीपितं भवति | 
= पुनरस । अतीतानागतवर्तमाना हेतुफलभूतास्त्रेधातुका अनादिकालिका 
निवाणपयवसानाः संतारानुरूपाश्चित्ततेतसिका निर्विशेपेणामूतपरिकल्पः | विशेषस्तु 
आह्यग्राहकविकल्यः । तत्र आह्यविकल्पोच्थसत्वप्रतिभासं विज्ञानं । ग्राइकविकल्प 
आत्मविज्ञतिप्रतिभास । द्वयं ग्राह्य ग्राहकं च । तत्र ग्राह्य रूपादि | We 
चल्लुविज्ञानादि । ग्राह्मग्राइकभावरद्वितता । रहितताऽभूतपरिकल्पस्य शून्यता | न 
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खल्वभूतपरिकल्पो5पि न भवति । यथा रज्जः शून्या सर्पत्वभावेन तत्स्वभावत्वाभा- 
वात्सवकालं शून्या न तु रज्जस्वभावेन । तथेहापि । तस्यामपि स विद्यत इत्यमृत- 
परिकल्पः । एवं ह्यागन्तुकावर णोपविलष्टत्वात्तदग्रहणमयुक्कमिति प्रतिपादितम्‌ | एवं 
यत्र यन्नास्ति तत्तेन शून्यमिति सम्यगनुपश्यतीति । कुत्र कि नास्तीति | अमूतपरिः 
कल्पे at । अतोऽभूतपरिकल्पं द्येन शून्यं पश्यति । यत्पुनरिहावशिष्टं तत्सत्‌ । 
कि पुनरिहावशिष्टं । अभूतपरिकल्पः शून्यता च । तदुभयमिहास्तीत्यनध्यारोपा- 
नपवादेन पश्यत्यतः सम्यग्यशावत्प्रजानाति । तत्राभूतपरिकल्पे द्वयं न विद्यत इति 
दरानादनध्यारोपः । अभूतपरिकल्पः शून्यता चास्तीति दर्शानादनपवादः । अविप- 
रात शूल्यतालक्षणमुद्भावितं | यच्छून्यं तस्य सदृभावाद्‌ येन शून्य तस्य तत्राभा- 
वात्‌ । सवभावः सर्वाभावो वा विपरीतं शन्यतालक्षणं शन्यताया एवाभावः 
मसगात्‌ । न शन्यमित्यभावे शून्यता युज्यते । धर्मता हि भावायत्ततया 
नित्यत्वादिः | विद्यते द्वयमिति चेत । शान्यताऽभावः | यदि शशविषाणकल्पमेव 
दय कथ तेनाभूतपरिकल्पस्य शून्यतासंम्भवः । अन्येन ह्यन्यस्य शून्यता दृष्टा यथा 
भिक्चुमिविहारस्थ | नैतदेवं । यथा च रज्जर्माया वा स्वात्मन्यविद्यमानेन सर्पाकारेण 
पुरुषादिनेव च प्रख्यायते । सा च ग्रा्ाग्राहकनिराकरणात्‌ केनापि सर्पेण पुरुषा- 
दिना च शून्येत्युच्यत एवमभूतपरिकल्पोऽपि स्वात्मन्यविद्यमानेन ग्राह्मग्राहकाकारेण 
प्रख्यायमानो बालानां तद्ग्रहामिनिवेशत्याजनार्थ द्वयेन शन्यमित्युच्यते | 


न शून्यं नापि चाशून्यं तस्मात्सर्वं विधीयते । 
सत्त्वाद्सत्त्वात्‌ सत्त्वाञ्च मध्यमा प्रतिपञ्च सा ॥ 


इतीयं कारिका किमर्थमारब्धेति | सर्व संस्कृतमसंस्कृतं च द्वयविरहितमेवेति ज्ञापनार्थं | 
एवं ह्ये कान्तप्रतिपक्षेश सर्वमिदं न शून्यं नाशून्यमिति प्रज्ञापारमिता पाठाभिप्रायता- 
विष्कृता भवति । अन्यथा fe पूर्वापरविरुद्धमेतत्‌ स्यात्‌ । किंच मध्यमाप्रतिः 
पत्प्रतिपादनार्थ । अन्यथेकत्र शून्यताया एवाशून्यताया वा निष्ठा स्यात्‌ । अपवाद- 
समारोपप्रतिषेधोपसंदारार्थं वास्या आरम्भः | हेतुप्रत्ययप्रतिबद्धात्मल [भत्वाद भूतपरि- 
कल्पः संस्कृतं । शून्यता पुनस्तन्निरपेक्षत्वादसंस्कृतं | विधीयते प्रज्ञापार मितादिषु | 
सत्त्वादिति अभूतपरिकल्पस्य । अमूतपरिकल्पात्मकं संस्कृतं न शन्यं । असत्वादिति 
द्यस्य | ग्राह्मग्राहकात्मना शून्यं । शून्यतायास्त्वभृतपरिकल्पे तद्धर्मतेति कृत्वा 
शन्यतायामप्यभूतपरिकल्पो धर्मिरूपेण विद्यते | एवमसंस्कृतमपि घर्मतारूपेण न 
शून्य | निःस्वभावमिति दवयेन स्वरूपतः शून्यं | मध्यमा प्रतिपच्च सेति रत्नकृटादा- 
वस्तीति काश्यपायमेकोऽन्तो नास्तीत्ययं द्वितीयोऽन्तः। यदेतयोद्वयोरन्तयोमंघ्यमि- 
यमुच्यते काश्यप मध्यमा प्रतिपद्धर्माणां भृतप्रत्यवेक्षेति । सा मध्यमा प्रतिपदेवम- 
नुलोमा कृता । सर्वमिति संस्कृतमसंस्कृतं च । नैकान्तेन शान्यमपीत्यभूतपरिकल्पस्य 
तत्र शून्यतायाश्च सद्भावात्‌ । नाप्येकान्तेनाशून्यं द्वयाभावात्‌ । सर्वास्तित्वे सव- 
नास्तित्वे वान्त एव स्यान्न मध्यमा प्रतिपत्‌ । 
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एवमभूतपरिकल्पस्य सल्लक्षणमसल्लक्षरं A ख्यापयित्वेति Bi लक्ष्यत 
ति सल्लक्षणमभूतपरिकल्पो5स्तीति | rd be निर्दिश्यत 
इत्यर्थः | एवमसत्त्वेन लक्ष्यत इत्यसत्त्वमेवासल्लक्णं । तत्पुनग्राह्मग्राहकभावेना- 
सत्त्वं | यस्मादभूतपरिकल्पे द्वयं नास्ति तस्मादभूतपरिकल्पोऽप द्रयात्मना नास्तीत्युक्तं 


भवति । | 
AE 
इदानीं स्वलक्षणं ख्यापयतीति | कः सल्लक्तणस्वलक्षणयोविरेष इति | 
R ` क ah . हू 
सल्लक्षणं सामान्य | स्वलक्षणं विशेषः | यदि स्वलक्षण नोक्त स्यात्‌ किं स्यात्‌ । 
शरीरमभूतपरिकल्पस्य नोक्तं स्यात्‌ | अतस्तच्छरीरप्रतिपादनाथमुच्यते । 


छै 
अर्थसत्त्वात्मविज्ञप्रिप्रतिभासं प्रजायत । 
विज्ञानं नास्ति चास्याथस्तदभावात्तदप्यसत्‌ ॥ 


इति। अथ वा ग्राह्मग्राहकरहितमभूतपरिकल्पमात्रमेवेति निर्देशेन तस्मिन्न भूतपरिकल्प- 
मात्रे विषयेन्द्रियविज्ञानानां यथावदूव्यव स्थितिर्न ज्ञायते | अभूतपरिकल्पप्रतिभासमेदेन 
तद्व्यव स्थितिज्ञापनार्थमभूतपरिकल्पस्य स्वलक्षणं ख्यापयति अर्थसत्त्वात्मविज्ञस्तिप्रति- 
भासमिति विस्तरः | अथ वाभूतपरिकल्पोऽस्तीत्यनेन तत्सद्‌भावमात्रं ज्ञापयति | न 
तत्स्वभावो विद्यते | द्दयाभावे च यद्ग्राह्मग्राहकाभिनिवेशकारणं न तद्‌ विज्ञायते | 
द्यं च नास्तीति यतः प्रतीयते तदपि नोक्तमित्यतस्तत्प्रतिपादनार्थमाह अर्थसत्त्वात्म- 
विज्ञस्िप्रतिभासमिति विस्तरः । तत्र बिज्ञानस्वभावोऽभृतपरिकल्पः | तच्च विज्ञानं 
ससम्प्रयोगमिदाभिम्रेतं । प्रधानं हि विज्ञानं ग्राह्य । स च ग्राह्मग्राहकाभिनिवेशोऽर्थ- 
सत्त्वादिप्रतिभासनिवन्धनः नास्ति चास्यार्थस्तदभावात्तदप्यसदिति द्वयाभावः 
कारणं । तत्रार्थसत्त्वपतिभासमालयविज्ञानं ससम्प्रयोग | तच्च विपाकत्वाद्‌ अव्याकु- 
तमेव | आत्मप्रतिभासं क्लिष्टं मनः ससम्प्रयोगं | तच्च निब्ृतमव्याकृतं क्ले शसम्प्र- 
योगादुक्त | विज्ञप्तिप्रतिभासं कुशलाकुशलाव्याकृतं ससम्प्रयोग॑ चक्षुविज्ञना दिषट॒क | 
तदेतान्यथसत्त्वात्मविज्ञप्तिप्रतिभासान्यष्टी विज्ञानानि ससम्प्रयोगाणि समुदयसत्यसंग- 
हीतात्‌ सहकारिप्रत्ययापेज्ञादालयविज्ञानाद्‌ यथासम्भवं पञ्चगतिषु प्रभवन्ति | कुश- 
लाकुशलाव्याकृतथमवासनामूतोऽस्ति कश्चिद्विशेष आलयविज्ञानस्य यदाधिपत्येन 
परस्परभिन्नाभासं विज्ञानं प्रजायते | 


कथमसत्यर्थादौ विज्ञानं तदाभासमुत्पत्यते | न हि पुरुषेऽसति स्थाणुः पुरुषाभासो 
भवति । नेप दोपः । अर्थाभासं हि विज्ञानं कृतवतां विज्ञानात्‌ पृथग्भूतार्थसद्‌भावेऽ 
मिनिवेशस्तेमिरिकाणां केशोण्डकादिष्विव | तस्भात्तदभिनिवेशात्याजनार्थमुच्यते 
विज्ञानमेवेदमर्थाभासमुत्पत्चते तेमिरिकाणामिव केशोण्ड्काद्याभासं विनाप्यर्थसत्वाः 
दिति | एवं चाष्टविज्ञानवस्तुकः परतन्त्रोऽभूतपरि कल्प इत्युक्तो भवति | रूपादिवः 
स्विति रूपशन्दगन्धरसस्पशाधर्मस्वरूपं । प्रतिभासं तदाकारो दयात्‌) सत्त्वप्रतिभासं 
यत्पञ्च स्वन्द्रियेयु स्वपरसन्तानयोः प्रतिभासं इत्यधिकृतं । अधिकसक्तिस्थानत्वात्‌ 
पञ्चस्विन्द्रियेषु सत्त्वाख्यातेषु | dag वा सक्त इति सत्त्वः । तदाकारोत्पत्तितामुं- 
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पादाय विज्ञानं तदाभासमिति | आत्मप्रतिभासमात्ममोहादिसम्प्रयुक्ततत्वात क्लिष्टं मन 
इस्यत्र क्लिष्टं मन आत्ममोहेनात्मदष्टयात्मस्नेहेनास्मिमानेन च नित्यं सम्प्रयुक्त- 
स्वात्‌ । तेषां चात्माबलम्बनत्वाय क्कमात्म्प्रतिभासत्वं क्लिष्टस्य मनसः । विज्ञसिप्रति- 
भासानि षडविज्ञानानीति विषयग्राहकरूपेण प्रख्यानात तदाकारोत्वत्तितामुपादाय 
विज्ञसिप्रतिभासानि | नास्ति चास्यार्थ इत्याकारचतुष्टयस्य । अर्थसत्त्वप्रतिभासस्थाना- 
कारत्वादात्मषि ज्ञसिप्रतिभासस्य च वितथप्रतिभासत्वादित्यर्थसत्त्वप्रतिभासयो- 
रूपेण प्रख्यानाद्‌ वितथप्रतिभासत्वासम्भवादनाकारत्वमेवार्थाभावकारणं । 
अन्येस्तु ग्राहकरूपेण प्रख्यानाक्नाऽनाकारत्वं वितशप्रतिभासत्वमेवार्थाभावकारणुमुक्तं । 
आकारो झ्यालम्बनस्यानित्यतादिरूपेण ग्रहशप्रकारः | स चानथोर्नास्ति ग्राह्मरूपेण 
प्रख्यानात्‌ | अतोऽनाकारस्वमग्राहकत्वमित्यर्थः | आलम्बनसवेदनं वाकारः । तच्च 
तयोनास्तीत्यनालम्बनत्वमनाकारल्वं | यद्युभयमप्यनाकारमन्योन्यभिन्नरूपं च स्याद्रपा- 
दिवच्चन्तूरादिवच्च एवं सति लोकशास्त्रप्रसिद्धेभ्यो रूपादिभ्यश्चन्नुरादिभ्यश्च विज्ञानस्य 
कोऽसावात्मातिशयो यतस्तान निराक्रत्य तैरभिनरूपं विज्ञानं werd । तद्‌व्यतिरिक्तस्या- 
थस्यासम्भवात | एतदेवं व्यवस्थानम्‌ । तदेवं भिन्नस्यार्थस्य स्वरूपाभावेऽपि faa- 
सन्तानप्रतिनियतत्वात प्रत्येकं स्वबीजाद्‌भिन्ार्थादिप्रतिभासं विज्ञानं प्रसूयते । तथा 
हि प्रेताः पयपुरीषमूत्रादिपूर्णाः सरितो दश्डपाशिभिरुभयतः पुरुपेः संरच्यमाणाः 
पश्यन्ति । मनुष्याः पनः स्वच्छशीतलोदकपरिपर्णा निविबन्धा इत्युपलभन्ते | योगि- 
नस्त्वशुभमनसिकारादिभावनया भुमावनुच्छिन्नप्रबन्धतया कङ्कालपृर्णाः पश्यन्ति | 
एवं प्रथिव्यादिकरत्स्नेषु सर्व प्रथिव्यादिभिर्व्याप्तं पश्यन्ति । न चार्थप्रतिबद्धात्मलाभ- 
स्यार्थमन्तरेणार्थस्वरूपाद्वा भिन्नाकारस्य विज्ञानस्य प्रसूतियंक्का | तस्मादर्थमन्तरेण 
सर्वमर्थसत्त्वादिनिर्भासं विज्ञानं प्रसूयत इति निश्चीयते । ग्राह्ममन्तरेणात्मविज्ञप्ति- 
प्रतिभासयोग्राहकप्रतिभासेन वितथप्रतिभासत्वम्‌ | 
अथवा यथा विज्ञानेनार्थः परिकल्प्यते तथार्थस्याभावो व्याघ्रादिश्रत्यादिष्विव 
वितथावलम्बनाद्वितथप्रतिभासता | तथा हि विज्ञप्तिरपि विज्ञप्त्यन्तरपरिकहिपतेना- 
त्मना शून्येति सिद्धान्तः । अत एवार्थप्रतिभासस्येवात्मविज्ञसिप्रतिभासस्याप्यथों 
नास्ति | अर्थाभावात्तदपि विज्ञानमसत्‌ | विजानातीति विज्ञानं । ग्राह्याभावे विज्ञानं 
तदपि न युक्तं | तस्माद था भावाद्विज्ञातत्वेन विज्ञानमसन्न त्वथंसत्त्वात्मविज्ञप्तिप्रतिभा- 
सतया | तदसत्त्वे हि सर्वथाभावग्रसङ्गस्तद्रथतिरेकेण विज्ञानस्वभावाप्रतिपादनात्‌ । 
तद्‌भिन्नस्व भावे कथं तद्विज्ञानं युज्येत | कथमन्योन्य मेदः स्यात्‌ । एव ग्राह्मग्राहकाभा- 
वात्तस्रतिमासविज्ञानसदूभावाच्च यप्पूर्व प्रतिज्ञातम्‌ 'अभृतपरिकल्पोऽस्ति द्वयं तत्र न 
विद्यत? इति तस्प्रसिद्धमिति प्रदशयन्नाह । 
अभूतर्पारकल्पत्वं सिद्धमस्य भवत्यत्तः | 
न तथा सवंथाभाव तत्त्षयान्मुक्तिरिष्यते ॥ 


अभूतपरिकल्पत्वं तेषां चतुणाँ विज्ञानानां सिद्धं भवात । अत इत्यनन्तरो क्कहे- 
€ ; 
'तुतः1 अर्थाभावात्तदप्यसदिति | पुनरप्यभूतपरिकल्प[स्तित्वप्रसाधनाथं द्वयाभावम्रसाध्‌- 
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नाथ चाह... “न तथा aganna” इत्यादि | अथवा अत इति वच्ष्यमाणाद्धेतोः | तमेब 
aggira... a तथा सर्वथामावः” । तथा न भवति सवंथाभावो5प न भवतीति | 
ग्राह्मग्राहकप्रतिभासं तहुत्पद्यते | तत्र रत॒ःप्रकारेऽप्यनाकारत्वाद्‌ वितथप्रतिभासत्वाच्च 
यथासम्भवं ग्राहकत्साभायः | िज्ञप्त्यन्तरपरिकल्पितेन चात्मना सवशून्यत्याद्‌ ma- 
त्वाभाषः | न च सर्वथाभावः । श्रान्तिमात्रोत्पादात सवंथाभावोऽपि नेति स्वयम्सदपि 
यदाकारेण प्रतिभासते सा भ्रान्तिर्मायावत्‌ | मात्रेति शब्दस्तदधिकव्यवच्छेदाथः | 
wage भवति भ्रान्तिविज्ञानस्य सद्भावान्न सर्वथाभाव इति । किमर्थं पुनस्तस्य 
भ्रान्तिविज्ञानस्याभाव एव नेष्यते ग्राह्मग्राहकवत्‌ | न हि केनचित्तत्सदूभावः परीक्षित 
शक्यते सर्वविज्ञानविषयातिक्रान्तत्वादित्यभिप्राय इति । तथा fe... तत्क्षयान्मु- 
क्किरिष्यते” | अतोऽस्याभाव एव नेष्यते | किं afe | संक्लेशव्यवदानपच्चसामथ्याक्तः 
दस्तित्वमनुमीयते | अन्यथेति यदि तस्य सर्वं थाभाव एवेष्यते न बन्धो न न मोक्ष इति | 
श्रान्तिमात्रेऽप्यसति संक्लेशाभावाद्वन्धोऽपि नास्ति । पूर्वस्माद्धि बन्धनान्मुक्षिरिति मु- 
क्तिरपि नास्ति | किमिति यथा प्रख्यातिस्तथाभावो नेष्यते सवथा वाऽभाव इति परा- 
मिप्रायव्युदासार्थमाह तत्त्र्‍यान्मुक्तिरिष्यते | तस्मि श्रापरिक्षीणे बन्ध इत्यर्थादुक्तं भवति। 
अन्यथा हि न बन्धो न मोक्ष इति संक्लेशव्यवदानापवाददोषः स्यात्‌ | यदि एवं 
कथं ग्राह्मग्राहकत्वेन पश्वादेः प्रतिभासः । यदि पुनरेवं परमार्थतः स्यादेवं सति नित्यः 
संक्लेशः स्यात्‌ । तथा च निर्वाणाभावः। एवं श्रान्तिमात्रस्याप्यभावे संक्लेशा- 
भावो नित्यं च व्यवदानं प्रसज्यते | एवं चोभयर्थाप मोक्षाथिनां व्यर्थो यत्नः स्यात्‌ | 
अतोऽमूतपरिकह्पोऽस्ति द्वयं च न विद्यत इत्यवश्यमभ्युपगन्तव्यं । 


Pramanavarttika 


आत्मा स RAJAT: स च नान्यस्य कस्यचित्‌ । 
प्रत्यक्षप्रतिवेद्यत्वमापि तस्य तदात्मता ॥ 


तर्माद्वेचरहितस्तस्य शानस्य स नीलादिरूप आत्मानुभवः । स चानुभवो 


नान्यस्य कस्यचिद्‌ बाह्यस्य । तस्य ज्ञानस्य प्रत्यच्षप्रतिवेद्यत्वमपि यदुच्यते | सा 
तदात्मताऽपरोचानुभवात्मता | 


नान्योनुभाव्यस्तेना स्ति तस्य नानुभवोऽपरः | 

तस्यापि तुल्यचोद्यत्वात्‌ स्वयं सैव प्रकाशते ॥ 
यथा च स्वरूपादन्यो बुद्धया अनुभाव्यो नास्ति | तथा तस्य ज्ञानस्य चापरोऽनु 
भवो नास्ति । तस्य ज्ञानग्रहण्स्यापि तुल्या«चोद्यत्वात्‌ । स॒ ह्यन्यत्वनिवन्धनो 
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प्रीद्यप्राहूकमाव: । तच्वानुपपन्नमित्युक्तं । तत्तस्मात्तत्‌ ज्ञानमपरोन्नतयोत्यन्न॑ स्वयं 
प्रकाशते । नान्येन प्रकाश्यते | 


कथं तहिं नोलाद्यनुभवप्रसिद्धिरित्याह | 
नीला दिरूपस्तस्यासो स्त्रभावोऽनुभवश्च सः | 
नीलाद्यनुमवात्‌ ख्यातः स्त्ररूपानुभवोऽपि सन्‌ || 
तस्य ज्ञानस्य नीलादिरूपोऽसो स्वभावोऽनुभवः प्रकाशात्मकश्च सः | तेन 
स्वरूपानुभवोऽपि सन्नीलाद्यनुभवात्‌ तथा संप्रसिद्धिः | 


प्रकाशमानस्तादात्म्यात्‌ स्वरूपस्य प्रकाशकः । 
यथा प्रकाशांभिमतस्तया घीरात्मवेदिनी ॥ 


यथा प्रकाशस्तादात्म्यात्‌ प्रकाशात्मकरत्वात्‌ WAT: प्रकाशमानः स्वरूपस्य 
प्रकाशकोऽमिमतः । तथा घोः परनिरपेद्धा प्रकाशात्मनोत्पन्ना प्रकाशमाना आत्म- 
बेदिनीति उपचारादुच्यते | 


तस्याश्चार्थान्तरे वेद्ये gael वेद्यवेदको । 
अवेद्यवेदकाकाराः यथा भ्रान्तेनिरीक्ष्यते ॥ 
बिभक्तलक्षणग्राह्यम्राहइकाकारविप्लवा । 


चकारो हेतौ | यस्मात्तस्या धियोऽर्थान्तरे वेद्ये वेद्यवेदकाकारौ दुघेटौ । तस्माद्‌ 
वस्तुतोऽवेद्यवेदकाक्रारा सा बुद्धिनांलप्रकाशात्मनोत्पन्ना तथा प्रकाशते | न तु तत्र 
कश्चिद्‌ ग्राह्य ग्राहकस्य चाकारः समस्ति । कथ तर्हि ग्राह्मग्राइकप्रतमासव्यवसाया- 
वित्याह । भ्रान्तेरप्रहोणद्दयवासनाविप्लवेयंथा विभक्तलक्षणो ग्राह्मग्राहकाकारावेव 
विप्लवो यस्याः सा तादृशो निराक्ष्यते विभाव्यते श्रान्तदशनानुरोषेन | 
तथा कृतव्यवस्थेयं केशा दिज्ञानभेदबत्‌ ॥ 


तथा ग्राह्मग्राहकमेदेन कृतव्यवस्था स नीलादिबहिदंशं ग्राह्ममान्तरञ्च संवेदनं 
प्राहकमिति विप्लव एष केशादिज्ञानमेदवत्‌ | न हि केशोण्डकज्ञानविशेषस्य 
ग्राइकवदू ग्राह्यः केशावयवोऽस्ति। किं तर्दि केशामासः प्रकाश एव केवलः | 
यदा तदा न संचोयम्राह्मग्राहकलक्षणा | 
तदान्यसम्विदोऽभावात्‌ स्वसम्बित्‌ फलमिष्यते ॥ 
बिप्लववशाच्च ग्राह्मग्राहकभे देन PRAT व्यवस्थाप्यते तदा न संचोचग्राह्मग्राहकेः 
MAN सा न हि वस्तुतो ग्राह्मप्राहइकभावः सम्भवत । न च विप्लववशाद्‌ वस्तु- 
व्यवस्था केशद्विचन्द्रादेरपि तत््वप्रसङ्गात्‌ | यदा AT MAIREN विज्ञप्तिमात्र- 
तायां तदान्यस्य ग्राह्मस्य संविदो ज्ञानस्यामावात्‌ स्वस।वत्‌ फलमिष्यत | 
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( १६ ) 
थदि वाह्योनुभूयेत को दोपो नेत्र कश्चन | 
इदमेव किमुक्तं स्यात्‌ स बाद्योर्थानु भूयते ॥ 
ननु यदि बाह्योञ्थो ज्ञानेनानुभूयते तदा को दोपः | येन स्त्रसवित्‌ फलमिष्यते | 
आह | 'यद्यनुभूयते तदा नेव कश्चन दोपः । अनुभव एव तु वाह्यस्य 
नास्तीत्युच्यते। तथा इदमेव किमुक्त स्यात्‌ 'वाह्योऽथा ज्ञानेनातुभूयत इति । 
यदि बुद्विस्तदाकारा सास्त्याकारतिशषिणी | 
सा बाह्यादन्यतो वेति विचारमिद्‌महति ॥ 
यदि बुद्धिस्तदाकारा वा बाह्यसरूपेत्युच््रते | सत्यं अस्ति सा बुद्विराकारविशे 
षिणी नौलानीलाद्याकारबिशेषयुक्ता | किंतु सा बुद्धिबह्यादर्थाज्जायेत अन्यतो 
वासनाप्रतिनियमाद्वा इति विचारमिदमहृति । न तावद्‌ बुद्विव्यतिरेकिणाऽर्थ 


कश्चिद्वठुतयोपलम्यते । बुद्धिस्वरूपमात्रवेदनात्‌ | कादाचित्कतया ठु कारणं तस्याः 
किञ्चिद्‌ व्यवस्थापनीय तच्च बाह्यं वासना वा स्यात्‌ उमयथाप्युपपत्ते; | 


द्शनोपाधिरद्वितस्याप्रह्मत्तदूअद्दे अहाद्‌ । 
quad नीलनिभासं ; 
सत्र दशनेन ज्ञानेनोपाधिना विशेषणेन रहितस्य नीला देरग्रहात्‌ तस्य at च 
नीलस्य ग्रहात्‌ सदैव नीलषियोवे दनात्‌ दर्शनं नीलादिनिर्भासं नीलाकारं व्यवस्थितं | 


यत्तावत्‌ नौलादिक बाहमित्युच्यते | तज्जानेन सद्दोपलम्भनियमात्‌ तदभिन्नस्तभावं 
द्विचन्द्रादिवत्‌ | 


कस्तहिं नास्तीत्याह | 
नार्थो बाह्योऽस्ति कंबलम्‌ ॥ 
बाह्यो नीलादिरथः केवल नास्ति | तत्साधकत्वेनामिमतस्ताध्यकषस्यासामर्थ्यात्‌ | 


gak ज्ञानस्य गजाद्याकारस्यालोकादिनिमित्तान्तरसद्‌भावेपि देशकालादि 
प्रतिनियमदशानात्‌ अर्थां व्यवस्यति इत्याह | 


कस्यचित्‌ किचिदेवान्तवासनायां प्रबोधकं 
ततो धियाम्विनियमो न बाह्यार्थव्यपेक्तया ॥ 


कस्यचिज्ज्ञानस्य गजाद्याकारस्य किंचिदेव ज्ञानमन्तर्वासनायाः समनन्तरप्रत्य- 
थान्तरवत्तिन्या नियतज्ञानजननयोग्यतालक्षणायाः प्रबोधक कार्योत्पादनाभिमुख्य- 
कारक | ततः प्रत्रोषऋवशात्‌ घियां नियताकारतया विनियमः | न बाह्यार्थव्य- 
पेज्ञया। को हि विशेषो बाह्यो वा नियामक प्रतिभासस्य प्रबुद्धवासनाविशेषः 
समनन्तरप्रत्ययो वा । तत्र वासनायाः सामर्थ्यं स्वप्नादावुपलब्धं । न तु वाहस्य 


नित्यपरोचत्वात्‌ं | न तथापि परोबृस्य बाह्यस्य साधकस्याभावेऽपि नाभावस्थितिरिति 
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चेत्‌ । प्रतिभासमानं ज्ञानं बाह्यं तु न प्रतिभासत एवेति तावतैवाभिमतसिद्धेः | साधक- 
प्रमाण्रहितपिशाचायमानब हिरर्थनिपे षेनास्माकमादरः | यदि तु तन्निषेधनिबन्धो 
गरीयान्‌ सांशत्वानंशत्त्वकल्पनथा परमाणुप्रतिपेषे आचार्यो यः पर्यपितव्यः । 
तस्माद्‌ द्विरूपमस्त्येकं यदेवमजुभूयते | 
स्मयते चोभयाकारस्यास्य सम्वेदनं फलं ॥ 
यस्माद्‌ बाह्योऽर्था नानुभूयते तस्मादेक विज्ञान अविद्योपप्लुतत्वात्‌ द्विरूपं बोधरूपं 
नीलादिरूपञ्चास्ति | यत्‌ यस्माज्ज्ञानमेवं द्रघाकारतयानुभूयते स्ववेदनेन यथानुभवं 
कालान्तरे स्मर्यते च | यथा चान्यस्य संवेदनाभावात्‌। उभथाद्याकारस्य नीलाद्यनुभ- 
TAIRA संवेदनं फलं | तदेवं प्रमेयो ग्राह्माकारः प्रमाणं ग्राहकाकारः फलं स्वसंविदिति 
दशितं भवति | 


यथा निविशते सोर्थो यतः सा प्रथते तथा | 
अर्थ स्थितस्तदात्मत्वात्‌ स्वविदप्यर्थविन्मता ॥ 
यतः कारणात्‌ यथार्था ज्ञानात्मनि निविशते तथा सा स्वसंवित्तिः प्रथते ख्याति । 


तस्मादर्थस्य स्थितेरधिगतेस्त दात्मत्वात्‌ परमार्थतः स्वविदपि सती अर्थविद्‌ मता । 
स्वसंवेदनमेवार्थवेदनमुपचारादुच्यत इति तादात्म्यमनयोः | 


तस्माद्‌ विषयभेदोऽपि न ; 
यस्मादर्थाकार एंव प्रमाणां प्रतीतिसाधनत्वात्‌ फलञ्च प्रतीयमानं तस्मात्प्रमाण्‌- 
फन्ञयोर्विषयमेदोऽपि नास्ति | यथा परमते आलोचनविशेषणज्ञानादीनामेकाथपिक्ति- 
णयावेव हि सारूप्यग्रतिपत्ती प्रमाणफलत्वं प्रतिलभेते । 
यद्यर्थसंवेदनं फलं तदा स्ववित्फलं कथमुक्तमित्याह | 
स्वसंवेदनं फलम्‌ । 
उक्तं स्वभावचिन्तायां तादात्म्यादर्थसंविदः ॥ 
अर्थसंवेदनस्य वस्तुतः स्वभावचिन्तायां, स्वसंवेदनं फलमुक्तं । अर्थसंविदस्ता- 
दात्म्यात्‌ स्वसंवेदनात्मत्वात्‌ । न स्वाकारप्रतीतेरन्यास्तयर्थ प्रतीतिः स्वरूपेण 


तस्याः प्रतीते । है 
न यदि यथार्थ नानुभवस्तदा स्ववासनाप्रबोधकमनुवतमानस्य ज्ञानस्याथा 


बाह्योऽस्तीत्येतदेव कुत इत्याह | 
R 
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तथावभासमानस्य ताहशोड्न्याहशोपि वा | 
ज्ञानस्य हेतुरर्थोपीत्यर्थस्येष्टा प्रमयत्ता ॥ 


तथा इष्टानिष्टाकारेणावभासमानस्य ज्ञानस्यार्थापि तादृशोन्यादुशो वा हेतुरित्य- 
थस्य प्रमेयतेष्टा सौत्रान्तिकमते । सारूप्यस्य परमार्थतः “रूपयन्ति तत्‌ केन 
स्थूलाभासञ्च तेञ्ण्व' इति प्रतिषेधात्‌ | 
यथा कथञ्चित्तस्यार्थरूपं मुक्त्वावभासिनः | 
g 
अथग्रह। कथं ; 
यदि सारूप्याभावस्तदा तस्य ज्ञानस्पावमासिनो यथा कथज्चिदिष्टानिष्टादिना 
c © . ES a e र्थः 
भासमानमथरूपमथाकार मुक्कवा कथं केन प्रकारेणाथस्य ग्रः स्थात्‌ । न ह्यथः स्व- 


रूपेण दृश्यते | तत्‌ स्वरूपशुद्धिवेदना दर्थग्रहृव्यवस्था | सारूप्यमेव चेन्न संभवति 
कथमथपग्रह इति मन्यते सौत्रान्तिकः | 


योगाचारस्ठु तस्य साहाय्यकं मन्यमान आह | 


सत्यं न जानेहमपीदृशम्‌ ॥ 
सत्यं न जानेऽहमपी दृशमर्थग्रः कथमिति | 
कथं तह्य सत्यर्थे ्रा्मगाहकफलभेद इत्याह | 
अविभागोपि बुद्धयात्मविपर्या सितदर्शनेः | 
गाह्मम्राहकसंवित्तिभेदवानिव लक्ष्यते ॥ 


परमार्थतोऽविमागो भेदरहितोपि बुद्धयात्मद्वयवासनया विपयांसितं विभागेनोप- 
दशितं दशानं येषां तैरतत्वदर्शिपुरुषे ग्राह्मग्राह्कसवित्तीनां परस्परं मेदस्तद्वानिव 
लक्ष्यते | 


अत्र दृष्टान्तमाह | 
मन्त्राद्युपप्लुतान्षाणां यथा मृच्छकलाद्यः | 
अन्यथेवावभासन्ते तद्रपरहिता अपि ॥ 


यथा मृच्छुकलादयी मन्त्रादिमिरूपप्छुतयथार्थजानहेतुकृतमच्षं येषां तेषामन्यथा 
सुवर्णादित्वेनेवावभासन्ते । तेन सुवर्णादिना रूपेण रहिता अपि वस्तुतः | 


कस्मात्पुनमन्त्रादिसामर्थ्यात्‌ सुवर्णादितामेव यातं मृत्लण्डमिति नाभ्युपगम्यते 
इत्याहृ | 


तथेव दर्शनान्तेष।मनुपप्लुतचन्नुपाम्‌ । 
दूरे यथा वा मरुपु महानल्पोऽपि दृश्यते | 
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मन्त्रादिनाऽनुपप्लुतचन्नुषान्येन पुंसां तेषां मृच्छकलादीनां यथोपहताक्षेण ते 
दृश्यन्ते तथैव दर्शनात्‌ मृदात्मत्वेनेव दर्शनात सुवर्णादित्वेन निष्पत्तिकल्पनम- 
युक्त | यथा मरुषु दूरेऽल्पोपि महान्‌ दृश्यते तद्वेशस्थेरल्पतत्वेनेव भातस्य दर्शानात्‌ | 
यथानुदर्शनञचेयं मेयमानफलस्थितिः । 
क्रियतेऽविद्यमानापि प्राह्मम्राहकसंविदाम्‌ ॥ 
तस्माद्‌ ग्राह्मम्राहकसविदां परमार्थतोऽविद्यमानापि मेयमानफलस्थितिर्यथादर्शनं 
कियते | ग्राह्याकारो मेयः ग्राहकाकारो मानं संवित्तिः फलमिति व्यवस्थाप्यते | 
अन्यथेकस्य भावस्य नानारूपावभासिनः | 
सत्यं कथं स्युराकारास्तदेकत्वस्य हानितः ॥ 
अन्यथा यदि वस्तुतो ्राहकादिविभाग इष्यते तदैकस्य भावस्य ज्ञानात्मनो नाना- 
रूपावभासिनोऽनेकाकारप्रतभासवन्त आकारा ग्राह्मादकाः कथं सत्यं स्युः TAF- 
ज्ञानात्मन एकत्वस्य हानितः। न ह्येकं प्रतिभासमानानेकाकारात्मकं भवितुमर्हति | 
पतिभासेन aai भेदेन व्यवस्थापनात्‌ | 


अनेकमेव तहिं ज्ञानं परिच्छे दादित्वेन स्यादित्याह | 
अन्यस्यान्यत्वहानेश्च ; 


न चानेकं ज्ञानं एकमेवेष्टव्यं | वस्तुतो भिन्नस्याभेदे इष्यमाणे ग्राह्मादेः परस्पर- 
तोऽन्यस्यान्यत्वहानेः | यदा हि भेदप्रतिमासेप्येकत्वमिष्टं तदा भेद एव न व्यव- 
स्थितः | ततश्च सुखदुःखादयो नीलपीतादयश्च परस्परं न भिद्येरन्‌। प्रतिभास- 
भेदस्य तत्साधनत्वात्‌ | अन्यस्य च तत्साधनस्याभावात्‌ । 

एवन्तर्ह्यकं तावत्‌ ज्ञानं नानाकारं स्यादिति शांकायां नकारं काकाङ्चिवत्‌ संबन्ध- 
यन्नाह | 

नामेदो रूपद्शंनात्‌ | 
रूपाभेदेपि पश्यन्ती धीरभेद्‌ं व्यवस्यति ॥ 


नामेदो ज्ञानस्याभिबुद्वस्य रूपस्यादशंनात्‌ । 


O 
रूपाभेदज्चाद्रयादों पश्यन्ती धीरभेद व्यवस्यति । न च ग्राद्मग्राहकादिषु मिन्ना- 
भासेष्वभेदप्रतिभासः । 


तस्माद्‌ | 
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( २० ) 
भावा येन निरूप्यन्ते agg नास्ति तत्त्वतः | 
यस्मादेकमनेक॑ च रूपं तेषां न विद्यते ॥ 

Wal Marea येन रूपेण gaa ea निरूप्यन्ते अनुभूयन्ते at तत्त्वत- 
स्तेषां नास्ति | यस्मादेक रूपमनेक्ञ्च रूपं तेषां न विद्यते । वस्तुभवदेकमनेकं (वा 
स्यात्‌ । न च ग्राह्याद्याभा एकोडनेको वा युक्तः । तस्मादुपप्लव एवायं | 

ननु । 
साधम्यंदर्शनाल्लोके भ्रान्तिर्नामोपजायते | 
अतदात्मनि तादात्म्यव्यवसायेन नेह तत्‌ ॥ 
अदशेनाञ्जगत्यस्मिन्नेकस्यापि तदात्मनः | 

लोके साधम्यंदर्शनादतदात्मनि तादात्म्यव्यवसायेन भ्रान्तिर्वितथाकारा बुद्धिर्जा- 
यते इति नाम प्रसिद्ध । इह विज्ञसिनये तत साधम्यदर्शानं नास्ति । 

एकस्यापि तदात्मनो भूताकारस्य जगत्य दर्शनात्‌ | 

अत्राह । 
अस्तीयमपि या त्वन्तरुपप्लवसमुद्‌भवा ॥ 
दोषोद्भवा प्रकृत्या सा वितथप्रतिभासिनी । 
अनपेक्षितसाधम्यद्टगादिस्तेमिरादिवत्‌ ॥ 
साधम्यंदशनाद्या मानसी श्रान्तिरियमप्यस्ति । या पुनरन्तरुपप्लवसमुद्‌भवा 
अविद्याप्रभवा सा परकृत्या दोषोदूभवा | अविद्या तिमिरादिहेतुका वितथप्रतिभासिन्य- 
भूताकारा अनपेक्षितसाधम्यंदुगादिस्तैमिरादिवत्‌ । यथा तिमिरज्ञानमिन्द्रिय दोषा- 
दनपेक्षितसाधम्यमेव जायते तथा ग्रा्यादिश्रान्तिरपी्यर्थः, जायमानमेव हि ज्ञानं 
वासनायामर्थ्यांदनुभवाननुभवत्वेनान्तबंदिदेशत्वेन सुखादि नीलादि दर्शयति। एवं 
तर्हि बहिरिथोपदशनशक्तमेव स्वदर्श॑नहेतुबलात्‌ कस्मान्नेष्यत ज्ञानमिति चेत्‌ । न । 
स्वप्नादावविद्याया असद्‌ग्राह्माकारोपदशनसामर्थ्योपलब्धेः । आकारातिरिक्कबहिरथ- 
स्यादर्शंनान ज्ञानस्य तदुपदर्शनसामर्थ्यकल्पना न्याय्येत्यास्तां तावदिदं । 


तस्मास्स्थितमेतत्‌ ज्ञानानां विषयसारूप्यानुभवरूपत्वाम्यां Raat । ततश्च 
सद्दोपज्ञम्भनियमोऽथविज्ञानयोः अर्थाकारताया अर्थोपलम्भातू । अनुभवरूपतायाः 
स्ववेदनत्वात्‌ | 
तथा च | 
सकृत्संवेद्य मानस्य नियमेन धिया सह | 
विषयस्य ततोऽन्यत्वं केनाकारेण सिध्यति ॥ 
घिया सह नियमेन सकृत्संवेद्यमानस्य विषयस्य ततो धियोऽन्यत्वं भेदः केनाका- 
रेणु प्रकारेण सिध्यति । भिन्नयोः सहोपलम्भनियमायोगात्‌ | 
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( “२१ .) 


यदि विषयज्ञानयोरभेदस्तदा आह्यग्राहकतया भेदः कथं प्रतिभातीत्याह । 
भेदश्च भ्रान्तविज्ञानेर श्येतेन्दाविवाहये । 
भेदश्च वासनावशात्‌ भ्रान्तमुपप्लुताकारं ज्ञानं येषां तैरर्वाग्दशिभि दृश्येत | 
इन्दाविवाद्वये एकरूपे द्वेतं तिमिरोपहतनुद्धिभिः । 
भेदेपि कस्मान्न सहोपलम्भनियम इत्याह | 
संवित्तिनियमो नास्ति भिन्नयोर्नीलपीसयोः ॥ 
भिन्नयोर्नीलपीतयोः संवित्तिनियमो नास्ति। ततो यत्रास्ति तत्राभेद एव | 
तथा हि | 
नार्थोऽसम्वेदनः कश्चिदनर्थम्वापि वेदनम्‌ | 
इष्टं सम्वेद्यमानन्तत्‌ तयोनास्ति विवेकिता ॥ 
तस्मादर्थस्य दुर्वारं ज्ञानकालावभासिनः । 
ज्ञानाद्व्यतिरेकित्वं ; 
नाथोऽनुभवनमन्रेण कश्चिद्‌ दृष्टः । वेदनञ्चार्थाकारम्‌ विना न दृष्टं सम्बेद्य- 
मानं | तत्तस्मात्तयोरर्थतदुपलम्भयोर्नास्ति विवेकिता । तस्मात्‌ ज्ञानकालावभासिः 
नोऽर्थस्य । अर्थज्ञानयोरपि सहसंवित्तिज्ञानादव्यतिरेकित्वमभिन्नत्वं दुर्वारमित्यु- 
'पसंहारः | 
स्यादेतत्‌ । KON हि 
हेतुभेदानुमा भवेतू ॥ 
अभावादक्षबुद्धीनां सत्स्वप्यन्येषु हेतुषु । 
नियमं यदि म ब्रूथाद्‌ प्रत्ययात्‌ समनन्तरात्‌ ॥ 
सत्स्वप्यन्येष्विन्द्रियादिषु हेतुष्वच्बुद्खीनामभावात्‌, हेठुभेदस्य तदतिरिक्तस्य 
कारणविरोपस्यानुभा भवेत्‌ । कारणसाकल्ये सात तन्मात्रसाध्यस्य कायस्यानुत्पादा- 
योगात | यश्चासौ कारणभेदः स बाह्योऽथों भविष्यतीति मन्यते परः | एवमभप्यनुमान- 
गम्यो बहिरथों भवेन्न प्रत्यक्षो यथेष्यते । किन्तु व्यतरेकसामथ्यांदपि तदाऽथंः 
सिध्येत । यदि योगाचारो नामार्थप्रतिभासिनीनां धियामुत्पादक्रमस्य नियमं यथाः 
त्ययं प्रबुद्धवासनागर्भात. समनन्तरप्रत्ययाच ब्रुयात्‌ । 
बीजादंकुरजन्माग्नेधू मात्‌ सिद्विरितीहृशी । 
बाह्यार्थाश्रयिणी यापि कारकज्ञापकस्थितिः l 
ननु बाह्यार्थभावे बीजादंकुरस्य जन्मेतीदशी एवंजातीया यापि प्रतीतिसिद्धां 
कारकस्थितिः । धमात्‌ कार्यात्कारणस्याग्नेः सिद्धिरितीदशी यापि ज्ञापकहेतुस्थितिः 


à भावात्‌ 
तदुच्छेदः स्यात्‌ | हेतुफलभावाश्रयस्य बाहास्येवाभावात्‌ । 
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अत्राह । वि 
सापि तद्रपनिर्भासा तथा नियतसङ्गमाः । 


बुद्धीराश्रित्य कल्प्येत यदि कि वा विरुध्यते । 
सा कारकज्ञापकस्थितिरपि तद्रू पनिर्भासा बीजांकुरधमाग्निप्रतिभासवासनाप्रति- 
नियमात्‌ । तथा क्रमविशेपेण नियतः संगम उत्पादों यासां ता बुद्धीराश्रित्य यदि 
कल्प्यते तदा किम्वा विरुध्येत न किञ्चित्‌ हि बीजप्रतिभासं ज्ञानं स्वहेतोः प्रबुद्धांकुर- 
स्ञानवासनापाटवमंकुर्ञानं जनयति । एवं घमज्ञानम/गनज्ञानमुत्पादयति । तावतैव 
च ज्ञापकब्यवस्थाया अविरोधः । 


कथमर्थो दुष्टचाऽज्ञातसम्बन्ध इत्याह | 
यस्माद्‌ ठ्वयोरेकगतौ न द्वितीयस्य दर्शनम्‌ | 
द्व्योः संसृष्टयोट्ट tat स्याद्‌ दृष्टमिति निश्चयः ॥ 
यस्माद्‌ द्वयोरर्थज्ञानयोमध्ये एकस्य गतौ दर्शनकाले न द्वितीयस्य दर्शनमस्ति | 
तथा हि न पदार्थों दृश्यते न तदा बुद्धिरुपलभ्यते तदुपलम्भस्य भावित्वात्‌ | 
यदा च बुद्धिरुपलम्यते न तदाऽन्योऽतीतत्वात्‌ | तस्माद्‌ द्वयोरर्थज्ञानयोः संसृष्ट- 
योरेकोपलम्भात्‌ दृष्टौ सत्यां दुष्टमिदमिति निश्चयः ततोऽन्योपलब्धिः स्वोपलब्धिरूपेव 


स्यादेतत्‌ । दल मे च 
सरूपं दशनं यस्य दृश्यतेन्यन चेतसा | 


हृष्टाख्येति न चेत्‌ ; 
यस्यार्थस्य सरूप समानाकारं दशनं ज्ञानमन्येन चेतसा दृश्यते तत्रार्थे दृष्टाख्या 
दृष्टव्यवहार इति चत्‌ | 


अत्राह | ` 
सिद्धम्‌ सारूप्येःस्य स्ववेदनम्‌ ॥ 


अस्य ज्ञानस्ार्थन सह सारूप्ये सिद्धे स्वसंवेदनं ज्ञानं सिद्धं । तथा ह्यर्थाकारस्ता- 
वत ज्ञानकाले परिस्फुटं वेद्यमानो ज्ञानस्थात्मा चेत्‌ ज्ञानमप्यर्थाकारवदपरोच्ञमेव स्व 
भावत इति नान्यवेद्यं | 
श्रथात्मरूपं नो वेत्ति पररूपस्य वित्‌ कथं | 
अथ ज्ञानमात्मरूपं न वेत्ति पररूपस्य बाह्यरूपस्प वित्‌ कथं । न ह्यर्थाकारज्ञान- 
वेदनमन्तरेणार्थवेदनमित्युक्तं । 
सारूप्यमात्रेणार्थवित्तिर्भविष्यतीति चेत्‌ । 
सारूप्याद्‌ गेदनाख्या च प्रागेव प्रतिवणिता ॥ 
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सारूप्यादनुभवात्मतारहिताद्रेदनाख्या वेदनव्यवह्वतिश्र प्रागेव “प्राप्तं संवेदनं 
सव॑सदृशानां परस्परम्‌? इत्यनेन प्रतिव शिता प्रत्युक्ता । 
किञ्च । 
हृष्टयोरेव सारूप्यम्रहोथंङच न दृष्टवान्‌ । 
प्राकथं दृशंनेनास्य सारूप्पं सोध्यवस्यति ॥ 


दृष्टयोरेव कयोश्चित्‌ सारूप्यग्रहो दृष्टो यथा यमलकयोः । न च कश्चिद्‌ द्रष्टा 


ज्ञानात्‌ TTA दृष्टवान्‌ | तत्कथन्दशनेन सहास्यादष्टस्याथस्य स द्रष्टा सारूप्यमध्यव- 
स्यति निश्चिनोति । 


किञ्च । 
सारूप्यमपि नेच्छेद्यः तस्य नोभयदशंनं । 
तदार्थो ज्ञानमिति च ज्ञाते चेति गता कथा ॥ 


सारूप्यमपि शब्दात्‌ स्वसंवेदनं यो वादी नेच्छेत्‌ न तस्योभयस्यार्थस्य ज्ञानस्य च 
agi संगच्छते | सारूप्याभावेऽर्थवेदनाऽयोगात्‌ । स्ववेदनाभावे च न ज्ञानसंवेदनं | 
अन्येन तद्ग्रहस्य निषिद्धत्वात्‌ | यदा चेत्र तदार्थो ज्ञानमिति मेदः । ते च ज्ञाते चेति 
कथापि गतेति कृत्स्नं जगदन्धमूकं भवेत्‌ । प्रतीतिनिबन्धनत्वादस्य व्यवहारस्य | 


अथ स्वरूपं सा तहिं स्वयमेव प्रकाशते | 
यत्तस्यामप्रकायामर्थः स्यादप्रकाशितः ॥ 


अथ यदेतत्सिताद्रमिव्यक्तिरूपं स्फुटसम्वेदनमाभाति तद्‌ बुद्धेः स्वरूपं | सा 
द्विस्तर्हि स्वयमेवापरोक्षतया प्रकाशते यद्यस्मादस्यां बुद्धावप्रकाशायां परोक्षायामथों- 
«प्रकाशितः स्थात्‌ । प्रकाशते चाथ इति बुद्विरप्यपरोक्तस्वभावेति स्वसंवेदनसिद्धिः । 


एतेनानात्मविस्पक्ते सवोथादशेनेन ये । 
अप्रत्यक्षां थियं प्राहुस्तपि निवणितोक्तराः ॥ 
अनात्मवित्पक्षे स्वसंवेदनाभावे एतेनानन्तरमुपदर्शितेन सर्वस्यार्थस्या दशनेन 
दर्शनामावप्रसङ्गेन ये जेमिनिया अप्रत्यक्षां धियमथापत्तिगम्यामाहुः तेपि निवणितो 
त्तरा दत्तोत्तरा बोद्धव्याः | तथा ह्ययदशनान्यथानुपपत््या बु|द्धव्यवस्थापनीया | अर्थ- 
दर्शानमेव तु बुद्धिपरोचतायाम्‌ असङ्गतामति न तदन्यथानुपपयमानं बुद्धि कल्पयितु- 
मलं । 
अपि च । 
श्राश्रयालम्बनाभ्यासभेदाद्‌ भिन्नप्रवृत्तयः । 
सुखदुःखरामिलाषादिभेदा बुद्धय एवं ताः ॥ 
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आश्रयस्येन्द्रियस्यालम्बनस्थ सुखादिवेदनीयस्पाम्यासस्य च यथा वृत्तस्य 
भेदाद्विशेषात्‌ सुखदुःखाभिज्ञापादिमेदा भिनप्रश्रत्तया नानाकाराः सम्बिदितरूपा 
जायन्ते बुद्धय एव च ता बोधस्वभावत्वातू | जानेनामिन्नहेदुकत्वाच्च | 


Tattvasangraha 


तदेवमर्थायोगाद्वि्ञसिमात्रतां प्रतिपाद्य सम्प्रति ग्रह्यम्राहकलक्षणवैधुर्याख- 
तिपादयन्नाह । 
अनिर्भासं सनिभासमन्यनिभासमेव E | 
विज्ञानाति नच ज्ञानं बाद्यमथंम्‌ कथञ्चन ॥ 


न निराकारेण नापि साकारेण नापि विषयाकारादन्याकारेण बाह्यस्य ग्रहणं 
युक्तम्‌, अन्यश्च प्रकारो नास्ति, तस्मादात्मसंवेदनमेव सदैव ज्ञानं सत्यपि बाह्ये 
सन्तानान्तर इति सिद्रथति विज्ञसिमात्रता | केश्चिदन्याकारमपि ज्ञानमन्याकारस्यार्थस्य 
संवेदकमिष्टम्‌ यथा किल पौताकारमपि ज्ञानं शुक्लशङसखग्राहीति। यथाह कुमारिलः¬ 
“सर्वत्रालम्बनं बाह्यं देशकालान्यथात्मकम्‌ | जन्मन्येकत्र भिन्ने वा सदा कालान्तरेऽपि 


च ॥” इति अतस्तृतीयं पत्षान्तरमाशङ्कितम्‌ | 
ननु चात्मसंवे दनेऽप्येतेऽनिर्भासादयो विकल्पाः कस्मान्नावतरन्तीत्याह । 
विज्ञानं जडरूपेभ्यो व्यात्रत्तमुपजायते । 
इयमवात्मसंविपिरश्य याञजडरूपता n 
नहि ्राइकमावेनात्मसंवेदनममिप्रेतम्‌ कि तर्हि १ स्त्रयम्‌--प्र कृत्या प्रकाशात्म- 
तया, नभस्तलवर्त्यालोकवतू | 
अथ कस्माद्‌ ग्राह्मग्राहकमावेन नेष्यत इत्याहद | 
क्रियाकारकभावेन न श्वसंवित्तिरस्य तु । 
एकस्यानंशरूपस्य त्रेरुप्यानुपपत्तितः ॥ 
तदस्य बोधरूपत्वाधुक्तम्‌ तावत्स्ववेदनम्‌ | 
परस्य स्वथरूपस्य तेन संबेद्नम्‌ कथम्‌ ॥ 
त्रेरूप्यम्‌--वेद्यवेदकवित्तिमे देन | 
अथापि स्याद्वाह्मस्याप्यात्मसं वे त्तिवद्विनेव ग्रह्मत्राइकमावेव संवित्तिभ॑विष्यती- 
त्याइ | 
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( २५ ) 


नहि तद्र्पमन्यस्य येन तद्वदने परम्‌ । 
~ ० € 
संवद्यत विभिन्नत्वादभावानां परमार्थतः ॥ 


श्यप्यसदादिव्यात्रत््या सदादिरूपमेकं भावेषु कल्प्यते तथापि तस्य प्रतिपादना- 
शम्‌, परमाथतो मेदादेकत्वं नास्त्येवेत्याह | परमार्थत इति | 


यादेतद्यदि 


नाम भिन्नो बाह्योऽर्था ज्ञानात्‌, तथापि वेद्यो भविष्यति ज्ञानवदि- 
त्याह | | 


बोधरूपतयोत्पत्तेज्ञानं वेद्यं हि युज्यते । 
न त्वर्थो बोध उत्पन्नस्तदसो वेद्यते कथम्‌ ॥ 


एवं स्वसंवेदनं प्रसाध्य, बाह्यस्येदानीं यथा निराकारेण्‌ ज्ञानेन वेदनमयुक्क तथा 
पतिपादयन्नाइ्‌ | 


निर्भासिज्ञानपक्षे तु तयोरमेदेऽपि तत्त्वतः | 
प्रतिबिम्बस्य ताद्रृप्याद्‌भाक्तं स्यादपि वेदनम्‌ ॥ 
येन स्विष्टं न विज्ञानमर्थाकारोपरागवत्‌ -। 
तस्यायमपि ARa प्रकारो बाह्यवेदने ॥ 


प्रतिबिम्बस्येति | ज्ञानाकारस्य । ताद्रुप्यादिति | सारूप्यात्‌ । भाक्तमिति । 
अम॒ख्यम्‌ | अयमपीति । अमुंख्यस्ताद्रुप्यादुपकल्पितः | 


अथापि स्याद्यथा खडगो हर्त्यादिक छिनत्ति, यथा वा agale दहति, न 
चैते खड्गादयो हस्त्यादिरूपाः, तथा ज्ञानमप्रतिपन्नविषयाकारमपि विषयं परिच्छेत्स्य- 
तीति, एतत्‌ स्यान्मतिरित्यादिना शंकते | 

c fi = = 
स्यान्मतिद्‌म्तिदाह्यादेयंथाऽसिञ्वलनादयः | 
च Ç > 
अताद्रूप्येऽपि कुवन्ति छेददाहाद्यदस्तथा ॥ 
ले ददाहादीत्येतदपेच्य दन्तिदा्यादेरिति षष्ठी । अद इति । एतञ्जञानम्‌ | 
आदिशब्देन प्रदीपादयो नीलादीनां यथाप्रकाशका इत्यादि गृह्यते | 
तदिदमित्यादिनोत्तरमाह | 
तदिदं विषमं यस्मात्ते तथोत्पत्तिहेतवः 
सन्तस्तथाविधाः सिद्धा न ज्ञानं जनकं तथा ॥ 
खडगादयो हि हस्त्यादीनामुत्पादका एव सन्तो दाहकादित्वेन प्रसिद्धास्त- 
थाहि--खडगादिघारामिघाते विश्लिएसन्धयो गजास्समुपजायन्ते तथा वह्लिसम्पका- 
दिन्घनमंगारादिरूपम्‌, एवं घटादयोऽप्यालोकवशाऽ्ज्ञानजननयोग्या भवन्ति, नत्वेवं 


जानेन विषयस्य कश्चिदुपकारः क्रियते, किन्तु विषयेणव विज्ञानं विस्पष्टमुपजन्यत 
x 
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A = TA ` sa f N 
इति कथमकिंचित्करं तस्य वेदकं भदेत्‌ । नच तत्कायत्वमेव तडदकत्वं विज्ञानस्येति 
am कल्पयितुं मामूच्चक्तुरादिवेद कत्वमप्यस्येति | 


O 


अथ कोऽयं स्वसंविदर्थो यद्वलात्तथोच्यत इत्याद | 
स्वरूपवेदनायान्यद्वेदकं न व्यपेक्षते । 
नचाविदितमस्तीदमित्यर्था5यं छसंविद्‌ः ।! 

व्यापृतमित्यादिना स्वरूपवेदनायान्यन्न व्यपेक्षत इत्यत्र कुमारिलश्चोद्यमाशंकते | 
व्यापृतं ह्यथवित्ती च नात्मानं ज्ञानसच्छति | 
ततः प्रकाशकत्वे5पिबोधायान्यत्प्रतीक्षते ॥ 


स ह्याह--यद्यपि ज्ञानं प्रकाशात्मकं, तथाप्यात्मप्रकाशनाय परमपेक्षते | नतु 
स्वयमात्मानमृच्छति--प्रतिपद्यते, तस्यार्थप्रकाशन एव व्याप्रतत्वात | नह्येकत्र व्याए- 
तस्य तदपरित्यागेनान्यत्र तदैव व्यापारणं युक्तम्‌ | 


अत्र प्रदीपेन व्यमिचरितामाशंक्य पक्षान्तरमाह | 


ईशं वा प्रकाशत्वं तस्यार्थनुभवात्मकम्‌ | 
नचात्मानुभवोऽस्त्यस्येत्यात्मनो न प्रकाशकम्‌ ॥ 


नतु चासत्यात्मप्रकाशात्मकत्वे बाह्यप्रकाशकत्वमप्यस्य कथं व्यवस्थाप्यत इत्याहृ | 
सति प्रकाशकत्वे च व्यवस्था दृश्यते यथा | 
रूपादो चल्नुरादीनां तथाऽत्रापि भविष्यति ॥ 


यदा चन्नुरादीनां रूपादौ विषये प्रकाशकत्वव्यवस्थानमसत्यप्यात्मप्रकाशकत्वे, 
तथाऽत्रापि ज्ञाने भविष्यति | 


स्यादेतत्किमित्यात्मानमन्तरंगं परित्यज्य बाह्ममेव प्रकाशयतीत्याह | 
प्रकाशकत्वं बाह्योऽर्थ शक्तथभावात्तु ARATA | 
शक्तिश्च सर्वभावानां नेव पर्यनुयुज्यते ॥ 
किमित्यात्मप्रकाशने शक्तिर्नास्तीत्याह-शक्तिश्च सर्वभावानामित्यादि | यथाह 


“अग्निदहति नाकाशं कोऽत्र पर्यनुयुज्यताम्‌’ इति | 
ननु चेत्यादिना प्रतिविधत्ते । 


ag चार्थस्य संवित्ति्ञानमेवामिधीयते । . 
तस्याँ तदात्मभूतायां,को व्यापारोऽपरो भवेत्त्‌ ॥ 
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( २७ ) 
_ यहुक्त व्यापृतं ह्थविक्ताबिति तदसंगतम्‌, नद्धर्थविचिरन्या श्ञानात्‌ । तथाहि 
विचिरुपलब्धिरथप्रती तिर्विज्ञसिरिति ज्ञानमेवैतैः पर्यायेरभिधीयते | तस्यां चार्थवित्तो 
पदात्मभूतायां -ज्ञानात्मभूतायां कोदृशोऽपरो ज्ञानस्याथसंवेदनात्मको व्यापारो भवे- 
दात्मव्यतिरिक्को येनाथवित्तो व्याप्तमिति भवेत्‌ । न चात्मन्येव व्यापृतिर्युक्का | 
स्यादेतज्ज्ञानात्मत्वमेवार्थवित्तेः कथं सिद्धं, येन पयायता ज्ञानार्थसवित्त्योरित्याह | 
अथस्यानुभवो रूपं तञ्च ज्ञानात्मकं यादि | 
तद्थानुभवात्मत्वं ज्ञाने युक्तं नचा स्ति तत्‌ ॥ 
उपेताथपरित्यारप्रसङ्गात्तस्य तु स्वतः | 
जातेऽप्यनुभवात्मत्वे नाथंवित्तिः प्रसिद्धयति ॥ 
अर्थस्यानुभवोऽवश्यं रूपं स्वभावोऽङ्गीकसव्यः । अन्यथा कथं तत्र ज्ञान 
व्याप्रियेत | नह्यसति शशविषाणादो कस्यचिद्वथापारणं FHL | ततश्च तदर्थानु- 
भवात्मकं रूपं स्वभावो यदि ज्ञानादव्यतिरिक्तं भवेत्तदा ज्ञानेऽर्थानुभवात्मकत्वं यत्त- 
दुक्तम्‌- LIV वा प्रकाशत्वं तस्यार्थानुभवात्मकमिति, तद्युक्त स्यात्‌ । कदाचिन्निर्वथ्य- 
मानोऽथानुभवादव्यतिरिक्क ज्ञानमम्युपगच्छेदपि पर इत्याइ-नचास्ति तदिति | 
तत्‌- ज्ञानादव्यतिरिक्कत्वमनुभवस्य | उपेतोऽ्थः~-अभ्युपगतो ज्ञानस्यात्मसंवेदन- 
विरहलक्षणः, तस्य परित्यागप्रसङ्गः | जञानस्यार्थानुभवाव्यतिरेकाम्युपगमे स्वसंवित्ति- 
प्रसङ्गात्‌ | स्यादेतन्नार्थानुभवासमत्वाञ्जञानस्य प्रकाशकत्वमिष्ठम्‌, किं तर्हि ! aque 
वात्मत्वादेव केवला दित्याह--तस्य तु स्वत इत्यादि | तस्य-ज्ञानस्य | यद्यप्यनुभवा- 
त्मकत्वमेव केवलं जातं नार्थानु भवात्मत्वं तथा च नीलस्येयं संवििनं पीतस्येत्यादि मे- 
देनार्थसंवित्तिनं सिद्धथेत्‌ । 
किमिति न सिद्धथेदित्याह | 
नहि तत्र परस्यास्ति प्रत्यासत्तिनिबन्धनम्‌ । 
यथा साकारविज्ञानपत्तेऽ्थेप्रतिबिम्बकम्‌ ॥ 
परस्येति | अनाकारज्ञानवादिनः | यस्येदं दर्शनमाकारवान्‌ बाझ्योऽथों 
निराकारा बुद्धिरिति | | 
ईदृशं वा प्रकाशत्व॑ तस्या्थानुभवात्मकमित्यत्राह । 
प्रकृत्या जडरूपत्वान्नास्यात्मानुभवो यदि । 
ज्ञानसंवेदनाभावात्परार्थानुभवस्तथा ॥ 
यंदि विज्ञानं जडरूपतयाऽत्मानं न संवेदयते तदा तस्य स्वतोऽप्रत्यचषत्वेऽर्थानुभ- 
वोऽप्यप्रत्यक्षतया नेष्टः स्यात्‌ | 
स्यादेतद्यदि नाम ज्ञानमप्रत्यक्षम्‌, अर्थानुभवोऽपि किमित्यप्रत्यक्षो भवेत्‌ । नहि 
रूपस्याप्रत्यच्चत्वे शब्दस्पाप्यप्रत्यक्षता स्यादित्याइ | 
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aenga नाम ज्ञानमेवाभिधीयते । 
तस्याप्रसिद्धिरुपवे प्रसिद्धिस्तस्य का परा |) 
र्थानुभवात्‌ | अनिर्दार्यन्तः स्वभावमन्यं 


छै ¢ es A 
नहि ज्ञानस्यान्यद्रप निद्वारयामोऽन्यत्र A 
i | तस्य जञानस्याप्रसिद्वरूपत्वे सति 


तं निश्चयं व्यवहरन्तः स्वपरान्‌ विप्रलभेमहि 
परसि दविस्तस्यार्थानुभवस्य का परा भवेत्‌, नैव काचित्‌ | 
अथापि स्याज्जञानान्तरेण तस्य सिद्धिमविष्यतीत्याह । 
ज्ञानान्तरेणाहुभवे सोऽर्थः स्वानुभवे सति । 
असिद्धः सिद्धयसंसिद्धेः कदा सिद्धो भवेत्पुनः ॥ 
तञ्ज्ञानज्ञानजातो चेदसिद्धः स्वात्मसंबिदि | 
परसंविदि सिद्धस्तु स इत्येतत्सुभाषितम्‌ N 
सिद्धेः ज्ञानस्य, असिद्धेः | असिद्धव्यक्तिकं व्यक्तमिति न युज्यते । तथाहि - न 
तावदर्थस्य स्वानुभवकालेऽपि सिद्विस्तदभिव्यक्तिस्वभावस्यानुभवस्य तदानीमसिद्ध- 
त्वात्कदा तस्य सिद्धिभेविष्यतीति वक्कव्यम्‌ । तञ्ज्ञानज्ञानजातो- अथज्ञानज्ञानोत्मत्ति- 
काले, सिद्धिभविष्यतीति चेत्‌ | एतदतिसुभाषितम्‌ | यो हि नाम स्वानुभवकाले न 
सिद्धः स कथमन्यानुभवकाले सेत्स्यतीति | 
सिद्धथतु नाम यद्यनवस्था न भवेत्सा ठु दुर्वारेति दशयन्नाह | 
तस्याप्यनुभवेऽसिद्धे प्रथमस्याप्यसिद्धता | 
तत्रान्यसंबिदुत्पत्तावनवस्था प्रसज्यते ॥ 


तस्येति | द्वितीयस्यार्थज्ञानज्ञानस्य । प्रथमस्येति | अर्थानुभवस्य | असिद्धतेति | 
नास्य सिद्धिरस्तीत्यसिद्धस्तदूभावोडसिद्ध ता | 
किं च यदि जञानान्तरेणानुभवोऽङ्गी क्रियते तदा तत्रापि ज्ञानान्तरे स्मृतिरुत्पद्यत 
एव aaa ममोत्पन्नमिति, तस्याप्यपरेणानुभवो वक्तव्यः, नह्मननुभूते स्मृति युक्ता 
~ ज्ञ ला क = oF नन्य 1 गी जा 
ततश्रेमा शानमालाः कोऽनन्यकमा जनयतीति वक्तव्यम्‌ । न तावदर्थस्तस्य मूलज्ञान- 
विपयत्वात्‌ | नापीन्द्रियालोको तयोशवलुशांन एवोपयोगात्‌ | नापि निर्नि मित्ता, सदा 
सत्त्वादिप्रसज्ञात्‌ | शव पूवधीरुत्तरोत्तरां बुद्धिं जनयतीति चेदाद्‌ | 
गाचरान्तरसंचारस्तथा न स्यात्स चेत्यते | 
गोचरान्तरसंचार यदन्त्यं तत्खतोउन्यत; 
न सिद्धच तस्यं चासिद्धौ सवेपामप्यसिद्धता । 
अतश्चान्ध्यमशपस्य जगतः संप्रसज्यते ॥ 
अन्त्यस्य तु स्वतःसिद्धावन्यपामपि स 
MAA AA नपा ज्ञानः 


है UATH । 
न स्थाद्घटादिवतू ॥ 
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( २९ ) 


एवं हि विषयान्तरसंचारो न प्राप्नोति, तथाहि--पूर्वपूर्वा बुद्धिरुत्तरोत्तरस्य 
शानस्य विषयभावेनावस्थिता प्रत्यासन्ना चोपादानकारणतया तां तादृशीमन्तरङ्गिकां 
त्यक्त्वा कथं च बहिरज्ञमर्थ Ela | नचाप्यर्थः सन्निहितोऽपि at gate समर्थ- 
स्तस्य बहिरङ्गत्वात्‌ । अथ बहिरङ्गोऽपि सन्‌ प्रतिबध्नीयात्तदा न कदाचित्‌ कश्चिद्- 
द्विमनुभवेत्‌ | तथाहि--न काचिदवस्थाऽस्ति यस्यामर्था न सन्निहित इति | स्मृतिर- 
प्युच्छिन्ना स्यादनुभवाभावातू | किंच = येऽतीतादिविकल्पा विषयसन्निधानमन्तरेण 
भवन्ति तेषां संचारकारणाभावादू विकल्पपरम्परायां आसंसारमवस्थानान्न कस्यचिद- 
थचिन्ता स्यात्‌ | भवतु नामार्थान्तरसंचारो 5नुपपद्यमानो5पि । तथाऽपि यत्तदन्यज्जञानं 
तत्केनानुभूयेतेति वक्तव्यं | अथ स्यात्‌ - सैवोत्तरा बुद्धिरर्थान्तरग्राहिणी पूर्वा धियमर्थ 
चोभयमपि गृहणातीति, तदेतद्सम्यक्‌ | तथाहि--यदा शब्दज्ञानादनन्तरं रूपग्राहि 
ज्ञानं भवति तदा तस्मिन्रूपग्राहिणि ज्ञाने शब्दज्ञानस्य प्रतिभासात्तदा रूढस्यापि 
शब्दस्य प्रतिभासः पाप्नोति | यस्यापि निराकारज्ञानं तस्यापि न शब्दग्रहणु- 
मन्तरेण AHA ग्रहणं युक्तम्‌, नहि दणडग्रहणमन्तरेण्‌ तद्ग्राहकस्य 
दण्डिनो ग्रहण न्याय्यमिति smR aaa शब्दस्यापि प्रतिभासः 
स्यात्‌ | तथा चिन्ताज्ञानेप्यकारादिविषयिणो यथोक्त नीत्याऽमिलापद्वयमेकस्मिन्नुक्त- 
क्रमेण स्थात्‌ | तथाहि -यदेकारचिन्तासमनन्तरमक्ारं चिन्तयति तदा तदकारचिन्ता- 
जानम्‌ इकारग्राहकमपि चिन्तयतीति स्वज्ञानसमारूढस्येकाराभिलापस्याकाराभिलापिनि 
शाने प्रतिभासः प्राप्नोति । किंच--सर्वमेव वस्तु वारद्वयं प्रतिभासेत, स्वज्ञानकालेऽव- 
भासनात्‌ | न चेवं प्रतिभासोऽस्तीत्ययुक्कमुत्तरया बुद्धथा द्वयोग्रहणम्‌ | अर्थाप 
स्यादेकमन्त्यं ज्ञानमननुभूतमस्मृतं चास्तां को दोषः स्यादित्याह-गोचरान्तरसंचार 
इति । स्वसंवित्ते रनभ्युपगमान्न स्वतः सिद्धता, नापि परतः, अनवस्थादोषात्‌, 
तस्यान्तस्यासिद्धौ सत्यां पूर्वकस्या प्यसिद्विः, अप्रत्यक्षोपलम्भकत्वात्‌, ततश्चार्थ 
स्याप्यसिद्धिरिति न कदाचित्किचिदुपलभ्येत । ततश्चान्ध्यमायातमशेषस्य जगतः | 
अथान्तस्य यथोक्कदोषभयात्‌ स्वसंवित्त्या स्वत एव सिद्धिरभ्युपगम्यते तदा तद्वदेव 
सर्वस्य ज्ञानत्वाविशेषात्‌ स्वसंविदस्ठु | प्रयोगः यज्ज्ञानं तदात्मबोधं प्रत्यनपेक्षि- 
तान्यव्यापारं ज्ञानत्वात्‌, अन्त्यज्ञानवत्‌, ज्ञानं च विवादास्पदीभूतं ज्ञानमिति स्वभाव- 
za: | अन्यथा fe यत्स्वतो न सिद्धस्तस्य घटादिबञ्जडरूपतया ज्ञानत्वमेव दीयेतेति 


बाधक प्रमाणम्‌ | 
सति प्रकाशाकत्वे व्यवस्था दृश्यते TATE | 
बिज्ञान जनयद्र्पे चक्षुस्तस्य प्रकाशकम्‌ | 
नतु तस्यावबोधत्वात्तञ्ज्ञानेनास्य कोपमा ॥ 


रूपविषयं विज्ञानं जनयच्चक्षू रूपस्य प्रकाशकसुच्यते | विज्ञानं ठु न किंचिद्रपे 
करोति विरूपस्यैव ज्ञानकत्वात्‌ | नचाकुर्वत्‌ किंचित्प्रकाशकं युज्यतेऽतिप्रसङ्गात्‌ | 
तस्मात्‌ | उपमा==सादूश्यम्‌ । | 
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( २० ) 
यत्संवेदनमित्यादिना नीलाद्याकारतद्धियोरभेदसाधनाय निराकारज्ञानवा दिन प्रति 

प्रमाणयति | 

यत्संवेदनमेव स्याद्यक्य संवेदनं HTH, | 

तस्माद्‌न्यतिरिक्तं तत्ततो वा न विभिद्यते ॥ 

यथा नीलधियः स्वात्मा द्वितीयो at यथोडुपः | 

नीलधीवेदनं चेदं नीलाकारश्य वेदनात्‌ 

यस्य संवेदनं यत्संवेदनम्‌, तदेव यस्य संवेदनं नियमेन, नान्यत्‌, तस्मात्‌ 

प्रथसयच्छुन्दवाच्यात्‌ । अभिन्नं कृतमेकान्तेन | तत्‌--द्वितीयम्‌ यच्छुब्दवाच्यम्‌ | 
यद्वा विपर्ययेणाभेदः साध्यः। एतदुक्तं भवति। यत्‌ यस्मादप्र्थक्‌ संवेदनमेव 
तत्तस्मादमिन्नं, यथा नीलधीः स्वस्त्रभावात्‌ । यथा वा तेमिरिकज्ञानप्रतिभाभासी ” 
द्वितीय उड्पः--चन्द्रमाः । नीलधीवेदनं चेदमिति पक्षधर्मोपसंहारः । धम्यंत्र 
नीलाकारतद्धियो | तयोरभिन्नत्वं साध्यधर्मः | यथोक्कः सद्दोपलम्भनियमो हेतुः | 
SEU एवाचायाँये सहोपलम्भनियमादित्यादो प्रयोगे हेत्वर्थोऽभिप्रेतः | तत्र भदन्त- 
शुभगुतस्त्वाइ--विरुद्वोड्य॑ देदुयस्मात्‌- सहशब्दश्व लोकेऽन्योस्यान्नेवान्येन 
विना क्वचित्‌ । विरुद्धोऽवं ततो हेठुयंत्रास्त सहवेदनम्‌ ।' इति | तदेतदसम्यक्‌ | 
यस्य विपक्ष एव भावः स विरुद्धो हेतुः | नचास्य विपक्ष एव, सपच्षेऽपि भावात | 
तथाहि चन्द्रद्वयस्य सदहोपलम्भामिमानोऽस्ति लोके, नच तयो मेदो ऽस्ति परमार्थतः | 
अथच सह शशिषद्वयोपलम्भात्सहेति THO भवन्ति। एवमिहापि ज्ञानादव्यतिरिक्क- 
मपि बहिरिव भासमानमाकार द्वितीयं कृत्वा कल्पितभेद्निबन्धनः सहशब्दः प्रयुक्त | 
नहि सवः शाब्दो व्यवहारो यथावस्तुनिवेशी, येन सहशब्दप्रयोगमात्रेण वस्तुप्रतिबद्ध- 
स्य लिङ्गस्ान्यत्व स्यात्‌, यतो विरुद्धो हेठुभवेत्‌ | पुनः स एवाइ--यदि सहशब्द 
एकार्थस्तदा देतुरसिद्धः—तथाहि नटचन्द्रमल्लप्रेक्षासु नह्येकेनैवोपलम्भो नीलादेः । 
नापि नीलतदुपलम्भवोरेकेनेवोपलम्भः । तथाहि-नीलोषलम्मेऽपि तदुपलम्भानां 
अन्यसन्तानगतानां अनुपलम्मात्‌ | यदा च ad प्राणभृतां सबै चित्तत्षणा: 
सर्वशेनावसीयन्ते तदा कथमेकेनैवोपलम्भः सिद्धः स्यात्‌ | कि चान्योपलम्भनिषेघे सत्ये- 
कोपलम्भनियमः सिद्ध यांत | नचान्योपलम्भप्रतिषेधसम्भवः, स्वभावविप्रकृष्टस्य विधि- 
प्रतिपेधायोगातू । अथ सहृशब्द एककालविवक्षयया तदा बुद्धविशेयचित्तेन चित्तचैततश्च 
सर्वथा5नेकान्तिकतादेतोः । यथा किल बुद्धस्य भगवतो यद्विशेयं सन्तानान्तरचिसं 
तस्य बुद्धशानस्य च सद्दोपलम्भनियमेऽप्यस्त्येव च नानात्वम्‌, तथा चित्तचेत्तानां सत्यपि 
सद्दोपलम्मे नैकत्वमित्यतोऽनेकान्तिको देठुरिति | तदेतत्सर्वमसम्थक्‌ । न छज्नैकेनैवो- 
पलम्भ एकोपलम्म इत्ययमर्थाऽभिप्रेतः | कि तर्हि ! शानशेययोः परस्परमेक एवोपल- 
म्भो न इथगिति | य एव हि शानोपलम्भः स एव शेयस्य य एव शेयस्य स एव 
ज्ञानस्येति यावत्‌ | नच नटचन्द्रमल्लप्रेबासु कश्चिज्ज्ञानोपलम्भोऽस्ति यो न शेयोपल- 
म्भकः सेयोपलम्भो वा न ज्ञानोपलम्भक इति कुतोऽसिद्वता | नापि संदिग्धा सिद्धता | 
तथादि--यदेवात्मसंवेदन॑ शानस्य तदेवार्थस्येति परेणापि बाह्यार्थवा दिनाऽङ्गी कृतम्‌ | 


il 
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नैकस्येवोपलंग्भ एकोपल*भ इत्येवं विकल्प्य यो5सिद्धतादोष sa स तलक्षा- 
नङ्गीकृतेरेवापास्तो द्रष्टव्यः | नच बुद्धस्य भगवतखित्तेन परसन्तानवर्तिनश्रित्तक्षणा 
अवसीयते | तस्य भगवतः सर्वावरण विगमेन ग्राह्मग्राहककलङ्करददितत्वात्‌। यथोकम 
ग्राह्य न तस्य ग्रहण न तेन गनान्तरग्राह्मतयापि शून्य’ मिति | अक्षुण्ण विधान त्वाधि- 
पत्यमात्रेण | यथोक्तम्‌ पवप्रशिधानाहितसततानाभोगवाहि परकार्यमिति सर्वार्थकारि- 
त्वात्सवंज्ञ इष्यत इति वच्यति | तस्मान्नासिद्धता हेतोरिति । ननु चाचार्यधमकीर्तिना 
विषयस्य ज्ञानहेतुतयोपनिधिः प्रागुपज्ञम्भः पश्चात्संवेदनस्येति चे’ दित्येवं पूवपक्षमा 
दरशयता- एककालार्थः सहशब्दो5त्र दशितो नत्वमेदार्थः, एककाले हि विवक्षिते 
कालभे दोपदशनं परस्य युक्तं नत्वभेदे सतीति चेन्न | कालभेदस्य वस्त॒भे देन व्याप्यत्वा- 
कालभे दोपदर्शानमुपलम्भे नानात्वप्रतिपादनार्थमेव सुतरां युक्तम्‌, व्याप्यस्य व्यापका- 
व्यभिचारात्‌ । नापि बुद्धविज्ञेयचित्तेनानै कान्तिको देतुः, नहि तत्रेकोपलम्भनियमोऽ- 
स्ति, पृथक पृथक wate तस्य चित्तस्य संवेदनात्‌ | अतएव चित्तविपर्ययविचारस्ते 
षामपि प्रत्येकमात्मन एव संवेदनात्‌ । अथवा भवतु भगवच्चित्तेन परचित्तस्य संवे 
दनं तथापि नानैकान्तिकता | नियमेन व्यावर्सितत्वातू | ययोर्हि परस्परमुपलम्भनानाः 
त्वमपि सम्भवति तन्नियमेन व्यावर्त्तितं ag पुनरुपलम्भानां सन्तानकाले भेदेन स्वल- 
कणानां नानात्वम्‌ | तेनायमर्थो भवति-यदुपलम्भ एव यस्योपलम्भो नान्योऽपीति | 
नच भगवज्जानोपलम्भ एवान्यसन्तानगतचित्तोपलम्भो नाप्यन्यसन्तानगतचित्तोपः 
लम्भ एव भगवज्ज्ञानोपलम्भः, अपि त्वन्योऽपि, प्रथक्र्वस्य स्वस्यापि चित्तस्य संवे 
दनात्‌ | अतएव न रूपाल्लोकेव्यमिचारः | केवलस्याप्यालोकदशनात | रूपस्याप्याः 
लोकरहितस्य कैश्चित्राणिविशेषेरुपलम्भारतस्माद्रिपच्षे भावासम्भवान्नानैकान्तिको 
हेतुः | 

स्यादेतत्‌--यद्यपि विपक्षे सत्त्वम्‌ न निश्चितं, संदिग्धं तु, ततश्चानैकान्तो हेतुः 
संदिग्धविपच्चव्यावृत्तिकत्वात्‌ | तथाहि--विषयविषयिभावेन नियतत्वादन्यथापि सहोप- 
लम्मनियमः सम्भवत्येव, यतो ज्ञानस्य ग्राहक एव स्वभावो विषयग्रहणधमकत्वात्तस्य, 
विषयस्यापि तद्ग्राह्म एव स्वभावः तयोश्चेकसामग्रथघीनत्वान्नित्यं सह भाविता 
नच सद्दोत्पादाविशेपेऽपि चक्नुरादीनां विषयत्वग्रसङ्गस्तथाविधस्वभावाभावात्‌ | तथाहि 
--सामग्रथा नीलादिविषयाध्यवसायरूपमेव ज्ञानं जन्यते न चन्नुराद्यध्यवसायरूप | 
नीलादिरपि ठु तदध्यवसीयमानरूपो जनितो न चक्षुरादिरिति | आह च--'नान्योऽस्ति 

ग्राइको शानाच्चान्नुपेर्विषयेर्विना | अतश्च सहृसंवियिर्नामेदान्नीलतद्धियोः ॥' 'पूर्वि- 
केव तु सामग्री प्रशानं विषयक्षणम्‌ | आलोकरूपवत्कुर्याद्येन स्यात्सद्वेदनम्‌ ॥' 
इति । अत्राह । 
न ज्ञानात्मा परात्मेति नीलधीवेदने कथम्‌ | 
नीलाकारस्य संवित्तिस्तयोर्नो चेद्‌भिन्नता ॥ 


नहि व्यतिरिक्तस्य प्रतिबन्धमन्तरेण सहोपलम्भनियमो युक्कोऽतिप्रसङ्गात्‌ । न चात्र 
व्यतिरिक्तस्य संवेदने कश्चित्पतिबन्धो5स्ति | तथाद्वि- प्रतिबन्धो भवन्भवेत्तादातयं 
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agaat । न तावत्तादात्म्यमत्र RÀT, तस्यैव साध्यत्वात्‌ । नापि तदुत्पत्ते 
सहवेदनम्‌, सह भतयोः कार्यकारणभावाभावात्‌ । चक्षुरादीनामप्युपलब्धिप्रसंगाच्च | 
नापि पूर्व॑सामग्रीवशायौगपद्यमातरेण विषयविषयिभावः, चित्तचेत्तानां चल्नुरादीनां च 
परस्परं विषयविषयित्वप्रसंगात्‌ । नापि सामग्रथा प्रतिनियतविपथविपविरूपेण जनि“ 
तत्वान्नातिप्रसङ्ग इति युक्तं वक्तम्‌, विषयविपयित्वस्येव विचायमाणत्वेनासिद्वत्वात्‌ | 
fad हि प्रतिबन्धे विषयविषयिभावो युक्तो यावता स एव विपयविषयिभावड्यः 
वस्थायां प्रतिबन्धो विचार्यते । न च तादालयतदुलत्तिव्यतिरेकेणापरः प्रतिबन्धो ऽस्ति) 
यतो विषयविषयिभावः सिद्धयेत्‌ । नापि तादात्म्यतदुत्पत्तिम्यां विषयविपयिमावो 
युक्त इति विचारितमतो न व्यतिरिक्तस्य कथंचित्सह्ोपलम्भोऽस्तीति कुतः संदिग्धवि- 
पक्षव्यावृत्तिकता हेतोः | 
द्वितीयमपि साकारतासिद्वये साधनमाह | 
संवेदनमिदं सर्व न चार्थान्तरगोचरम्‌ | 
संवेदनं च नीलस्य स्तात्मसंवेदनं यथा ॥ 
यद्यत्संवेदनं तत्तज्ज्ञानान्नार्थान्तरविषयं यथाऽत्मसंवेदनं | संवेदनं चेदं नीलाद्याः 
कारस्येति विरुडव्याप्तोपलब्धिः । अर्थान्तरगोचरत्वविरुद्धेनानर्थान्तरगोचरस्वेन सवे- 
दनस्य व्याप्तत्वात्‌ । 


तामेव व्याप्तिं साधयन्नाह | 
मुख्यतोऽर्थं न गृह्णाति स्त्रस्वभावव्यवस्थितेः । 
अर्थाकारोपरागेण वियोगाच्च न भक्तितः ॥ 
शुद्धस्फटिकसंकाशमर्थाकारेरन ङ्कितम्‌ | 
यैरिष्टं वेदनं कैश्चिदिदं तान्प्रति साधनम्‌ N 


निर्व्यांपारत्वात्सवंधर्माणां न परमार्थतः कस्यनित्केनचिद्‌ ग्रहण, केवलं प्रकाशरूप- 
तवा तथा प्रथमानं विज्ञानमात्मनो ग्राहकमुच्यते । न चेव मुख्यतोऽर्थस्य ates ज्ञानं 
युक्त, सर्वभावानां स्वस्वभावव्यवस्थितेः, न हि तदात्मा यः सोऽपरस्यापि । स्यादे- 
तत- नहि मुख्यतो यादृशं श्ञानस्यात्मसवेदनं तादुगेवार्थस्येएम्‌, किं तर्हि १ स्वाभास- 
जानजनकत्वमेवाथस्य संवेद्यत्वम्‌, ततश्च यदि मुख्यं संवेदनं हेतुत्वेनोपादीयते az 
हेतोर सिद्धता, अथापि यथाकथं चित्सवेदनशन्दवाच्यतासाम्यात्‌ । तथाऽपि न तथा- 
विधादिष्टसिद्धः, नहि गोशब्दसाम्याद्गवयादीनां विषाणित्व सिद्धि: । अथ ज्ञानारूदं 
नीलाद्याकारं धर्मिणमाश्रित्य साकारज्ञानपत्ते द्विविधोःपि हेतुरभिप्रेतस्तदा सिद्ध- 
साध्यता । यथोक्तम-- साकारज्ञानपक्षे च तन्निर्भासस्य वेद्यता | तस्याभेदे च संसाध्ये 
सिद्धसाधनता "T तत्स 4 भदन्तशुभगुद्तस्य चोय़माशळूयाह — अर्थाकारोपरा- 
here 0 गा 
zafa ६ साधनम्‌ निराकारवादिनं प्र सद्धसाध्य 
नाप्युपचारेणान्यस्य संवेदनमस्ति, a aes ‘aa 0७७७ 
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` एवे तावदनिर्भासं ज्ञानं न बाह्यमर्थं विजानातीति प्रतिपादितम्‌ । नापि afa- 
भासमिति | द्वितीयं पक्षमाश्रित्य प्रतिपादयन्नाह | T 
अस्तु तर्हि ससारूप्यं विज्ञानं बाह्यवेदक॑ । 
तस्यापि सर्वथाऽयोगान्न युक्ता वेद्कस्थितिः ॥ 
नहि भाविक आकारो युक्को यतस्तद्वशादर्थव्यवस्थानं स्यात्‌ । नचाज्ञीकेन 
साकारेणार्थः संविदितो भवेत्‌, भ्रान्ते5पि ज्ञाने तथाविधस्य भावात्‌ | 
कथमलीकत्वं साकाराणामिति चेदाह | 


ज्ञानादव्यतिरिपक्तत्वान्नाकारबहुता भवेत्‌ । 
ततश्च तद्रलेनास्ति नार्थसंवेदनस्थितिः ॥ 
आकाराव्यतिरिक्तत्वात्‌ ज्ञाने वाऽनेकता भवेत्‌ | 
अन्यथा कथमेकत्वमनयोः परिकल्प्यते ॥ 
चित्रास्तरणदर्शने एकस्माञ्ज्ञानादव्यतिरिक्तत्वाज्ज्ञानस्वरूपवदाकाराणां बहुता न 
प्राप्नोति । एवमाकाराब्यतिरिक्तत्वाञज्ञानस्याप्यनेकता प्राप्नोति । ये तु मन्यन्ते समा- 
नजातीयान्यपि ज्ञानान्याकारसंख्यान्येव बहूनि चित्रास्तरणादिषु युगपत्समुद्‌भवन्त्येव 
विजातीयरूपशन्दादिज्ञानवदिति | ततश्च प्रसंगे सिद्धसाध्यतेति । तेषां चित्रास्तरणे 
यथा नीलादयो बहव आकाराः संवेद्यन्ते । एवमेकाकारेऽपि सितादावर्वाग्मध्यपरभा- 
गरूपा बहव आकारा इति तदात्मकं तत्रापि ज्ञानमनेकात्मकं प्राप्नोति । इष्यत एवेति 
चेत्‌ । किमिदानीमेकं ज्ञानं भवतीति वक्तव्यम्‌ । यदनवयवाणुविषयमिति चेत्‌ । 
तदेतदनुभवविरुद्म्‌ । नहि क्वचिदनवयवमणुरूपं भासमानमालच्यते ज्ञाने | ATSA- 
मूर्तानां पौर्वापर्यावस्थानं देशकृतं युक्कम्‌ | येन तस्य सत्यताप्रसिद्धयेऽनेकञ्ञानकल्पना 
साध्वी स्यात्‌ । देशवतानप्रतिमासस्यालीकत्वे कथमाकाराणां सत्यता स्थान्नहि देश- 
बरितानावस्थितनीलादिप्रतिभासब्यतिरेकेणान्यो नीलादिज्ञानाकारः संवेद्यते । अतोऽ 
नेकचानकल्पनावैयथ्यमेव | 
दृषणान्तरमाहृ | 
सर्वात्मना च सारूप्ये ज्ञानेऽज्ञानादिता भवेत्‌ | 
साम्ये केनचिदंशेन सर्व स्यात्सवंवेदकम्‌ ॥ 
अज्ञानता--जडरूपत्वम्‌ | आदिशब्देन नसरागता नसबद्वेषतेत्यादि Tat | 


अन्यनिर्भासमित्येतत्ततीयं पद्चान्तरमाथित्याइ । 
अन्याकारमपि ज्ञानं कथमन्यस्य वेदकं | 
यवः स्यात्सवंसंवैद्यो न देतुश्च नियामकः ॥ 
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क॑ भवेत्‌, तेन न सर्वः ada- 


A A x 
जनितं तत्तस्यव FAS नु 
he Jarni संवेद्यत्वप्रसङ्गादिति 


अयापि स्यात्‌-यज्चानं येन जनित त राव 
वेद्यो भविष्यतीत्याह--न देवश्च नियामक दूति | चत्नुर« 
भावः । 


५ ७“ > 


Ill 
Refutation of Realism 


Vijiiaptimatra tasiddhi 


न तदेकं न चानेकं विषयः परमाणुशः । 
न च ते संहता यस्मात्‌ परमाएुने सिध्यति N 
षट्केन युगपद्योगात्‌ परमाणोः पडंशता | 
षण्णां समानदेशत्वात्‌ पिण्डः स्यादणुमात्रकः ॥ 
परमाणोरसंयोगे तत्संघातेऽस्ति कक्ष्य सः । 
न चानवयवत्त्वत तत्संयोगो न सिध्यति ॥ 
दिग्भागभेदो यस्यास्ति तस्थेकत्बं न युज्यते } 
छायाइती कथं बान्यो न पिण्डश्चेन्न तस्य ते ॥ 
एकत्वे न क्रमेणोतियुंगपन्न aÀ । 
विच्छिन्नानेकवृत्तिश्च सूक््मानीक्षा च नो भवेत्‌ ॥ 
परत्यक्षवुद्धिः BM यथासा च यदा तदा | 
न साऽ्थो दृश्यते त्त्वं 
उक्तं यथा वा Poe Sl 
ac दवषय renner | 
याभावं बुद्ध 
अन्यान्याविपतित्वं =  निप्रबुद्धोज्गच्छति ॥ 
al: i dé विज्ञत्रिनियमो मिथः । 
Raagi चित्तं स्वप्न latag , 
मरणं परविज्ञप्तिि ञि क 
WALT Ea Bay 
स्मृतिलोपादिकान्यपा । 
क पशाचादिमनोबशात्‌ il 
। दुण्डकारण्य Ue 


सन हावद्य i 
ये गादः कथं वा तेन सिध्यति ॥ 
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परचित्तविदां ज्ञानमयथार्थं कथं यथा । 
स्वचिप्तज्ञानअज्ञानाद्यथा बुद्धस्य गोचरः ॥ 
विज्ञप्तिमात्रतासिद्धिः स्वशाक्तिसरशी मया | 
कृतेयं सर्वथा सा तु न चिन्त्या बुद्धगोचरः ॥ 
कर्थं पुनरिदं प्रत्येतव्यमनेनामिप्रायेण भगवता रूपाद्यायतनास्तित्वमुक्त न पुनः 
सन्त्येव तानि यानि रूपादिविज्ञप्तीनां प्रत्येक विषयीभवन्तीति । यस्मात्‌ | 
न तदेकं न चानेकं विषयः परमाणुशः | 
न च ते संहता 'यस्मात्परमाणुन सिध्यति ॥ 
इति किमुक्त भवति । यत्तद्रपादिकमायतनं रूपादिविज्ञसतीनां प्रत्येकं विषयः 
स्यात्तदेक वा स्याद्यथावयविरूपं कल्प्यते वैशेषिकैः । अनेकं वा परमाशुशः | संहता 
वा त एव परमाणवः | न तावदेकं विषयो भवत्यवयवेभ्योऽन्यस्यावयविरूपस्य क्वचि- 


दप्यग्रहणात्‌ | नाप्यनेकं परमाणूनां प्रत्येकमग्रहणात्‌ | नापि ते संहृता विषयी- 
भवन्ति | यस्मात्परमाशुरेक द्रव्यं न सिध्यति | कथं न सिध्यति | यस्मात्‌ | 


षट्केन युगपद्योगात्परमाणोः षडंशता | 


षडभ्यो दिग्भ्यः षडभिः परमाणुभियुगपद्योगे सति परमाणोः षडंशता प्राप्नोति । 
एकस्य यो देशस्तत्रान्यस्यासं भवात्‌ | 


षण्णां समानदेशत्वारिपण्डः स्यादणुमात्रकः ॥ 


अथ य एवैकस्य परमाणोदशः स एव षण्णां | तेन सर्वेषां समान देशंत्वात्सवः 
पिण्डः परमाणुमात्रः स्थात्परस्पराव्यतिरेकादिति न कश्चित्पिण्डो दृश्यः स्यात्‌ । नेव 
हि परमाणवः संयुज्यन्ते निरवयवत्वात्‌ | मा मूदेष दोषप्रसङ्गः | संहतास्तु परस्परं 
संयुज्यन्त इति काश्मीरवैभाषिकास्त इदं प्रष्टव्याः । यः परमाणूनां संघातो न स तेभ्यो- 
ऽर्थान्तरमिति । 

परमाणोरसंयोगे तत्संघातेऽस्ति कस्य सः | संयोग इति वर्तते । 

न चानवयवत्वेन तत्संयोगो न सिध्यति ॥ 

अथ संघाता अप्यन्योन्यं न संयुज्यन्ते । न तहिं परमाणूनां निरवयवस्वात्संयोगौ 
न सिध्यतीति वक्तव्यं | सावयवस्याप fe संघातस्य संयोगानभ्युपगमात्‌ | तस्मात्‌ पर- 
माणुरेक द्रव्यं न न सिध्यति यदि च परमाणोः संयोग इष्यतं यांद वा नेष्यते । 

दिग्भागमेदो यस्यास्ति तस्यैकत्वं न युज्यते । 

अन्यो हि परमाणो पूर्वदिग्भागो यावदधोदिग्भाग इति दिग्भागभेदे सति कथं 

तदात्मकस्य परमाणोरेकत्वं योच्यते | 
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छायावृती कथं वा 


यद्येकैकत्य परमाणोर्दिग्भागमेदो न स्यादादित्योदये कथमन्यत्र छाया भव- 


त्यन्यत्रातपः | न हि तस्यान्यः प्रदेशोऽस्ति यत्रातपो न स्यात्‌ | हलक : = 
भवति परमाणोः परमाण्वन्तरेण यदि दिग्भागभेदो नेष्यते । न हि कश्चिद परसा 
' परभागोऽस्ति यत्रागमनादन्येनान्यस्य प्रतिघातः स्यात्‌ | pale चच प्रतिघाते सवषां 
समानदेशत्वात्‌ सवः संघातः परमाणुमात्रः स्यादित्युक्तं | कि नेष्यते पिण्डस्य ते 
छायाबती न परमाणोरिति | किं खलु परमाशुभ्योऽन्यः पिण्ड इष्यत यस्प ते स्यातां 
नेत्याह | 
अन्यो न पिण्डश्चेन्न तस्य ते ॥ 

यदि नान्यः परमाशुभ्यः पिण्ड इष्यते न ते तस्येति सिद्धं भवति | संनिवेशपरि- 
कल्प एषः | परमाणुः संघात इति वा किमनया चिन्तया लक्षणं तु रूपादि यदि न 
प्रतिषिध्यते | किं पुनस्तेषां लक्षणं चल्नुरादिविषयस्वं नीलादित्वं च । तदेवेदं संप्रधा- 
यते | यत्तच्चन्नुरादीनां विषयो नीलपीतादिकमिष्यते किं तदेकं द्रव्यमथ वा तदनेकः 
मिति | किं चातः | अनेकत्वे दोष उक्तः | 

एकत्वे न क्रमेणेतिर्युगपन्न म्रहाम्रहो | 
विच्छिन्नानेकवृत्तिश्च सूक््मानीत्षा च नो भवेत्‌ ॥ 

यदि यावदविच्छिन्नं नामेक चन्नुषो विषयस्तदेकं द्रव्यं कल्प्यते प्रथिव्यां क्रमेणेः 
तिनं स्यादूगमनमित्यर्थः | सकृत्पांदक्षेपेण सर्वस्य गतत्वात्‌ । अर्वाग्भागस्य च ग्रहणं 
परभागस्य WAY युगपन्न स्यात्‌ | न हि तस्येव तदानीं ग्रहणं चाग्रहणं च युक्तम्‌ | 
विच्छिन्नस्य चानेकस्य हस्त्यश्वादिकस्यानेकत्र वृत्तिन स्याद्यत्रेव as तप्रैवापरमिति 
कथं तयोविच्छेद इष्यते | कथं वा तदेकं यद्याप्तं च ताभ्यां न च प्राप्तमन्तराले तच्छू- 
्यग्रहणात्‌ | GRAY चोदकजन्तूनां स्थूलैः समानरूपाणामनीक्षणं न स्यात्‌ । यदि 
लक्षणभेदादेव द्रव्यान्तरत्वं कल्प्यते नान्यथा | तस्मादवश्यं परमाणुशो भेदः कल्प- 
यितव्यः स चको न सिध्यति | तस्यासिद्धी रूपादीनां चक्षुरादिविषयत्वमसिद्धमिति 
सिद्धं विज्ञसिमात्रं भवतीति । प्रमाणवशादस्तित्वं नास्तित्वं वा निर्धार्यते, सर्वेषां च 
प्रमाणानां प्रत्यक्षं प्रमाणं गरिष्ठमित्यसत्यर्थ कथमियं बुद्धिर्भवति प्रत्यक्षमिति | 


TAIR: स्वप्नादौ यथा 
विनाप्यर्थेनेति पूवमेव ज्ञापितं । 


सा च यदा तदा । 
न सोऽर्थो दृश्यते तस्य प्रत्यक्तत्वं कथं मतम्‌ ॥ 


यदा च सा प्रत्यक्षबुद्धिन भवतीदं मे प्रत्यक्षमिति तदा न सोऽर्थो दुश्यते मनो- 
विज्ञानेनैव परिच्छेंदाच्चछुरविश्ञानस्य च तदा निरुद्धत्वादिति | कथं तस्य प्रत्यक्षत्व- 
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मिष्टं | विशेषेण त चण्किस्य विषयस्य तदानीं निरुद्धमेव azi रसादिकं बा । नान- 
Did मनोविज्ञानेन स्मय॑त इत्यवश्यमर्थानुभवेन भवितव्यं तच्च दर्शानमित्येवं तद्विः 
षयस्य रूपादेः प्रत्यक्षत्वं मतं | असिद्धमिदमनुभूतस्यार्थस्य स्मरणं भवतीति | यस्मात्‌ | 


उक्तं यथा तदाभासा विज्ञप्तिः 
विनाप्यर्थेन यथाथो भासा चक्षुर्विशानादिका विज्ञसिरुत्यद्यते तथोक्तम्‌ | 
स्मरणं ततः । 
ततो fe विशप्तेः स्मृतिसंप्रयुक्ता तत्प्रतिभासैव रूपादिविकल्पिका मनोविज्ञप्तिर- 
तपयत इति न स्मृत्युत्पादादर्थानुभवः सिध्यति | यदि यथा स्वप्ने विज्ञसिरमूतार्थविषया 


XN : ~ ७ 
तथा जाग्रतोऽपि स्यात्तथेव तदभावं लोकः स्वयमवगच्छेत्‌ | न चेवं भवति | तस्मान्न 
स्वप्न इवार्थापलब्धिः सर्वा निरर्थिका | इदमज्ञापकं | यस्मात्‌ । 


स्वष्ने हर्विषयाभावं नाप्रवुद्धो गच्छति ॥ 


एवं वितथविकल्पाभ्यासवासनानिद्रया प्रसुतो लोकः स्वप्न इवाभृतमर्थं पश्यन्न 
प्रबुद्धस्तदभावं यथावन्नावगच्छुति | यदा तु तत्प्रतिपक्षलोकोत्तरनिर्विकल्पज्ञान- 
लाभात्म्बुद्धो भवति तदा तत्पृष्ठलब्धशुद्ध जौ किकज्ञानसंमुखी भावाद्विषयाभावं यथावदव- 
गच्छतीति समानमेतत्‌ | यदि स्वसंतानपरिणामविशेषादेव सत्वानामर्थप्रतिभासा 
Aaaa उत्पद्यन्ते नार्थविशेषात्‌ | तदा य एष पापकल्याणमित्रसंपर्कात्सदसद्धर्मश्रव- 
णाच्च विज्ञप्तिनियमः सत्त्वानां स कथं सिध्यति असति सदसत्संपर्कं तद्देशनायां च | 
अन्योन्याधिपतित्वेन विज्ञप्रिनियमो मिथः । 


सर्वेषां हि सत््वानामन्योन्यविज्ञप्त्याधिपत्येन मिथो विज्ञप्तेनियमो भवति यथा- 
योगम्‌ । मिथ इति परस्परतः । अतः संतानान्तरविज्ञप्तिविशेषात्संतानान्तरे विज्ञप्ति- 
विशेष उत्पद्यते नार्थविशेषात्‌ । यदि यथा स्वप्ने निरर्थिका विज्ञसिरेवं जाग्रतोऽपि 
स्यात्कस्मात्कुशलाकुशलसमुदाचारे सुप्तासुतयोस्तुल्यम्‌ फलमिष्टानिश्मायत्यां न 
भवति | यस्मात्‌ | 
मिद्धेनो पहतं चित्तं स्वप्ने तेनासमं फलम्‌ ॥ 
इदमत्र कारणं न त्वर्थसद्‌भावः । यदि विज्ञसिमात्रमेवेदं न कस्यचित्कायोऽस्ति 
न वाक | कथमनुक्रम्यमाणानामौरश्रिकादिभिरुरश्रादीनां मरणं भवति । अतत्कृते 
वा तन्मरणे कथमौरश्रिकादीनां प्राणातिपातावयेन योगो भवति | 
मरणं परविज्ञप्रिविशेषाद्विक्रिया यथा | 
स्मृतिल्लोपादिकान्येषां पिशाचादिमनोवशात्‌ ॥ 
यथा हि पिशाचादिमनोवशादन्येषां स्मृतिलोपस्वप्नदर्शनभूतअइविराविकारा 
भवन्ति। क्रृद्धिवन्मनोवशाच्च । यथा सारणस्यार्थमहाकात्यायनाधिष्ठानात्स्वप्नदु- 
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शनम्‌ । आरण्यकर्षिमनःप्रदोषाच्च वेमचित्रपराजयः | तथा परविज्ञसिविशेषाधिपत्यात्‌ 
परेषां जीवितेन्द्रियविरोधिनी काचिद्विक्रियोत्पद्यते यथा सभागसंततिविच्छे दार्यं 
मरणं भवतीति वेदितव्यं । 
कथं वा दण्डकारण्यशून्यत्वमृपिकोपतः | 

यदि परविज्ञसिविशेषाधिपत्यात्सत्त्वानां मरणं नेष्यते | मनोदण्डस्य दि महासा- 
वद्यत्वं साधयता भगवतोपालिग्रहपतिः ge: | कच्चित्ते werd श्रुतं केन तानि 
दण्डकारण्यानि मातङ्गारण्यानि कलिङ्गारण्यानि शून्यानि मेध्यीभूतानि | तंनाक्त | 
ad मे भो गौतम ऋषीणां मनःप्रदोषेणेति । 

` मनोदण्डो महावद्यः कथं वा तेन सिध्यति ॥ 

यद्येवं कल्प्यते | तदभिग्रसन्नैरमानुपैस्तद्वासिनः सत्त्वा उत्सादिता न त्द्वषीणां 
मनःप्रदोषान्मृता इत्येवं सति कथं तेन कर्मणा मनोदण्डः कायवाग्दण्डाभ्यां महावद्य- 
तमः सिद्धो भवति । तन्मनःप्रदोषमात्रेण तावतां सत्त्वानां मरणात्सिध्यति। यदि 
विज्ञस्तिमात्रमेवेदं परचित्तविदः किं परचित्तं जानन्त्यथ न । किंचातः। यदि न 
जानन्ति कथं परचित्तविदो भवन्ति । अथ जानन्ति । 


परचित्तविदां ज्ञानमयथार्थं कथं यथा | 
स्वचित्तज्ञानं 
तदपि कथमयधथार्थं | 
अज्ञानाद्यथां बुद्धस्य गोचरः ॥ 
o यथा तन्निरभिलाप्येनात्मना बुद्वानां गोचरः | तथा तदञानात्‌ तदुभयं न यथार्थ 
वितथप्रतिभासतया ग्राह्मग्राहकविकल्पस्याप्रदीणत्वात्‌ । अनन्तविनिश्चयप्रभे दागाधगा- 
म्भीर्यायां विज्ञसतिमात्रतायां | 
विज्ञप्रिमात्रतासिद्धिः स्वशक्तिसऱृशी मया | 
कृतेयं सवंथा सा तु न चिन्त्या 
 सवप्रकारा ठु सा मादृशाश्चन्तयिठु न शक्यते | तर्काविषयत्वात्‌ । कस्य पुनः सा 
सवथा गोचर इत्याह । 
बुद्धगोचरः ॥ 


बुद्धानां हि सा भगवतां सवप्रकारं गोचरः सर्वाकारसरवजञेयज्ञानाविघातादिति | 
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Madhyantavibhanga 


अपरिज्ञातो$सल्लक्षणो ह्यभूतप रिकल्पः क्लेशकर्मजन्मसंक्लेशायं वर्तते | अतो5- 
सल्लक्षणपरिज्ञानार्थ तदुपायप्रदर्शनार्थ चाह । 


उपलब्धि समाश्रित्य अनुपलब्धिः प्रजायते । 


इति विस्तरः। अभूतपरिकल्पस्य तल्लक्षणमथत्रामूतपरिकल्प इति ग्राह्ग्रा इकयोरः 
सक्त्वमेवासल्लक्षणम्‌ । तत्रानुप्रवेशस्तदवबोधः | तस्योपायो यतस्तदसल्लक्षणमनुप्र- 
विशति । स धर्मधातोः सवत्रगार्थप्रतिवेधप्रयोगनिश्रथ विशेषः कुशलो द्विविधः | तंदु- 
पलक्षणार्थ कारिकेयं पठ्यते | विज्ञसिमात्रोपलब्धि निश्रित्यार्थानुपलब्धिर्जायत इति । 
विज्ञसिमात्रमालम्बनार्थरहितं | स्वबीजपरिपाकाद्रुपाद्याभासं विज्ञानं प्रवर्तते न दु 
रूपादिकोऽथोऽस्तीति | एवं ग्राइकोपलब्धिं निश्रित्य ग्राह्मानुपलब्धिं प्रविशति । एवं 
ह्यनेन विचारयितव्यं | उत्पद्यमानमुत्पन्नं वा विज्ञानं विषयमालम्वेत । तत्रोत्पद्यमानं 
नास्तीत्युत्पच्चमानस्य विषयोपलब्धिन युज्यते | विषयप्रतिभासात्मनोत्पत्तेरतन्नमपि 
नास्ति । न च विषयप्रतिभासात्मनोत्पत्ति मुक्त्वा विज्ञानस्यान्या क्रियास्ति यां कुर्व द्वि- 
ज्ञानं विषयमालम्बत इत्युच्यते | यदि चालम्बनस्य वर्तमानैरेव विज्ञानैर्व्यापारो नोत्प 
द्यमानैः | एवमालम्बनप्रत्यया न विज्ञानोत्पत्तिरिति व्यर्थं तत्कल्प्यते । वर्तमानालम्ब- 
नग्रहणे च क्षणभज्ञबाधः | न चात्मातिशयाभावे विज्ञानेनालम्बनग्रहणं युज्यते | 
अथालम्बनग्रहणकाले तस्यात्मातिशय इष्यते | एवमप्यात्मातिशयस्यान्यत एव Q- 
नादन्य देवोत्पन्नमालम्बनं यह्वातीति प्रसज्यते | अन्यो निरुध्यमानोऽर्थं एबोत्पद्यमान- 
स्य विज्ञानस्यालम्बनप्रस्ययः | सोऽपि स्वाकारप्रतिभासविज्ञानकारणत्वेन शेषेभ्यः प्रत्य- 
येभ्यो विशिष्यत इति तेनापि रूपादिपरमाणवस्तत्समूह्ो वालम्बनत्वेन परिकल्प्यते | 
उभयथापि चालम्बनाभावः । सर्वमेव हि विज्ञानं घटपटाiदप्रातभासं जायते न तु 
परमाणुप्रतिभासं | न चार्थान्तराकारस्य विज्ञानस्यान्यदालम्बनमस्ति | चल्नुरादीनाम- 
प्यालम्बनत्वप्रसङ्ग इति | योऽपि मन्यते समुदिताः परमाणव आलम्बनं न प्रत्येकं 
तस्याप्ययमपरिहारः | समुदिता अपि हि ते प्रत्येकमेवालम्बनत्वेनेष्यन्ते न तत्समुदा- 
येन | तत्र परमाणूनां प्रत्येकप्रतिमासं विज्ञानं नोत्पद्यते | तथा हि ते समुदायप्रति- 
भासाः | अत एव च न परमाणूज्ञामालम्बनत्वं सम्भवति | नापि परमाणुसमूइ आल- 
म्बनं । प्रशप्तिसतः कारणत्वासम्भवात्‌ | विज्ञानकारणं दि समनन्तरादिप्रत्ययवदाल- 
म्बनप्रत्ययोऽपीष्यते | तस्मान्न निरुध्यमानोऽप्यालम्बनप्रत्ययः सम्भवति । अथ निरुद्ध 
एवालम्बने | एवं सत्यतीतोऽनागतश्च विषयः स्यात्‌ | स्वप्नादो तु विशानमनालम्बन- 
मिति सिद्धं | नानालम्बनं स्वप्नादि विज्ञान निमित्तालम्बनत्वादिति केचित्‌ । निमित्त 
पुनरथंप्रतिबिम्बं विप्रयुक्तसंस्कारस्वभावं | न हि स्वप्नादावसत्पर्थ तश्निमित्त युज्यते | 
मुखाद्यभावे तत्प्रतिबिम्बासिद्धिवत्‌ । जायमानं जातं वा विशान निमित्तं Po । 
अभापप्रतिषेधयोः पूर्व प्रतिपादितत्वात्‌ । विज्ञानमेवार्थप्रतिभासत्वाद्‌थप्रतिबिस्बं | 
अतो न विप्रयुक्तसंस्कारात्मकं निमित्तं युज्यत | अवश्य चाथाकार विज्ञानमभ्युपगन्त- 
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व्यं | अनाकारे हि तस्मिन्‌ ग्राद्मग्राहकनियम एव न स्थात्‌ | अन्यस्त्वप्रतिघं रूपमेव 
स्वप्ने योगिनां चाशुभालम्बनं मन्यते । तस्यापि वणंसंस्थानाद्यात्मकत्वादप्र तिघत्वं 
मनोमात्रविषयत्वं विरुध्यते | न चाविश्ञसिमात्रादन्यप्रतिघरूपं शास्त्रे वण्यते । तस्मात्‌ 
कल्गनामात्रमेव | अपरस्तु नीलादिरूपस्य जात्यन्धस्वप्ने उप्रहणा द नुभूतार्थ स्वप्नविज्ञा- 
नविषयमिच्छुति । न जात्यन्धो हि स्वप्ने रूपं न ग्रह्मति | अव्युत्पन्नसङ्केतच्वाचु 
नामतो न जानात्यतो नान्यस्याचरे । यदि चानुभूतस्येव स्वप्ने दर्शनमेवं जात्यन्धः 


स्यापि रूपदशनं किं नेष्यते । तेनापि पूर्व जन्मसु रूपमुपलब्धमेव laa वर्तमानजन्म- 
न्युपलब्धस्येव स्वप्ने दशन | न ह्यतीतानागतवर्तमानानुभवे सुप्तस्य जाग्रतश्च BA- 
द्विशेषोऽस्ति । तस्मात्‌ परिकल्पमात्रमेवैतदनुभूताथविषयं स्वप्नज्ञानमिति | अतीतस्य 
चामावान्निर्विषयं विज्ञानमेव स्वप्नेऽर्थाभासमुत्द्चत इति निश्चीयते | एवं विज्ञप्तिमा- 


त्रोपलब्ध्या विषयानुपलब्धिर्भाव्यते | 


Alambanapariksa 


यद्यपी न्द्रियविज्ञप्तेग्रौद्यांशः (= अणवः) कारणं भवेत्‌ । 
अतदाभतया तस्या नाक्षवद्रिषयः स तु ( अणवः ) ॥ 
यदाभासा न तस्मात्‌ सा द्रव्याभावात्‌ द्विचन्द्रवत्‌ | 
एवम्‌ बाह्यहर्‍यळ्वैव न युक्तम्‌ मतिगोचरः ॥ 
साधनं सञ्चिताकारमिच्छन्ति fea केचन | 
अण्वाकारो न विज्ञप्तेर्थः कठिनतादिवत्‌ ॥ 
भवेदूघटशरावादेस्तथा सति समा मृतिः । 
आकारमेदाद्‌भेदश्चेत्‌, नास्ति तु द्रव्यसत्यणो ॥ 
प्रमाणभेदाभावात्‌ सः, अद्रव्येऽस्ति ततः स हि | 
'अणूनां परिहारे हि तदाभज्ञानविप्लवात्‌ ॥ 
यदन्तर््ेयरूपं तु वहिवेदबभासत । 
सोऽर्थो विज्ञानख्पत्वात्तत्रत्ययतयापि च ॥ 
एकांशः प्रत्ययोऽवीतात्‌ शक्त्यपणात्क्रमेण (वा) | 
सहकारिवशाद्यद्धि शक्तिरूपं (तत्‌) इन्द्रियम्‌ i 
सा चाविरुद्वा विज्ञप्तरेबं विषयरूपकम्‌ । 
प्रव्ेतेऽनादिकिलं शक्तिश्चान्योन्यददेतुक ॥ 
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re चक्तुरादिश्ञानस्था नम्बनं बाह्यार्थोऽस्तीतीच्डुन्ति । ननु तै कल्पयन्ति पर- 
मारून ; तत्कारत्वात्‌ (ज्ञानस्य) संघातं वा तदाभज्ञानस्य जायमानत्वात्‌ | तत्र तावत्‌ | 
यद्यपी न्द्रियविज्ञप्तेम्रीह्यांशः (= अणवः ) कारणं भवेत्‌ । 
अतदाभतया तस्या नाचक्षवद्विपयः स तु ( अणवः ) ॥ 


विषय इति । ज्ञानेन स्वरूप ( मेव ) निर्धार्यते । तदाकारतयाँ जायमांनत्वात. | 
यद्यप्यणवः तत्कारणम्‌ | तथापि न तादृशाः अच्चवत्‌ | एवञ्च नाणवस्तावदालम्ब- 
नम्‌ । सघातस्तु तदाभत्वेडपि ( ज्ञानस्य, नालम्बनम्‌ । यतः ) 


यदाभासा न तस्मात्सा 


योऽथः स्वावभासिविज्ञसिमुत्पाद्यति सह्यालम्बनं युज्यते । यतः स एव द्युत्पत्ति- 
प्रत्यय उच्यते | संघातस्तु नैबम्‌ | 


इयाभावाद्द्विवचन्द्रवत्‌ | 


इन्द्रियवैकल्यात्‌ द्विचन्द्रदशनस्य तदाभत्त्वेऽपि न तस्य विषयोऽस्ति । तद्वत्‌ 
संघातः द्रव्यतोऽसत्त्वेन अकारणत्वात्‌ नालम्बनम्‌ | 


एबं बाह्यद्वयञ्चेब न ae मतिगोचरः ॥ 
अणु कलापश्चेति बाह्योऽर्थः नालेम्बंनम्‌, एंकाङ्गवैकल्यात्‌ | तत्र 
साधनं सञ्चिताकारमिच्छन्ति किलं केचन | 
adisi बह्वाकारः अतः तत्र केनचिदाकारेण प्रत्यक्ष इष्यते । परमाणुष्वध्यस्ति 
सञ्चितामज्ञानोतपत्तिकारणुभावः | 
अण्वाकारो न विज्ञप्तेर्थः कठिनतादिवित्‌ ॥ 
यथा कठिनतादि विद्यमानमपि न चाल्नुषबुद्धिविषयः | एवमणुत्वमपि | 
भवेद्‌घटशरावादेस्तथा सति समा मतिः । 
घटशरावादिपरमाणुषु बहुष्वपि न कोऽपि विशेषोऽस्ति | 


आकारमेदादू भेदश्चेत्‌, 
यदि मन्यसे ग्रीवाद्याकारः विशेषक्रिपा) येन बुद्धिं शेषणमुपाधिभेवेत्‌ | इति | 


अयमुपाधिर्घटादावस्ति | 
नास्ति तु द्रञ्यसत्यणो ॥ 


प्रमाणभेदाभावात्‌ सः , 
परमाणुषु द्रब्यान्तरेष्बपि पारिमाण्डल्ये भेदो नास्ति | 
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'अद्रव्येडस्ति ततः स हि | 
आकारमेदः संव्रतिसत्स्वेवास्ति न तु परमाणुषु | घटादयश्च संवृतिसन्त एव | 
णून्ां परिहारे हि तदाभज्ञानविप्लवात्‌ ॥ 


द्रव्यसत्सु अपनीतसम्बन्धिष्वपि ( नील-) वर्णादिवत्‌ agafat त्यज्यते। तथा 
सति इन्द्रियबुद्धिनां विषयो बहिर्नास्तीत्युत्पद्यते । 


यदन्तश्ञेयरूपं तु बहिवंद्वभासते | 
सोऽथः 

बाह्याथेऽविद्यमाने अन्तस्सदेव बह्विवंदवभासनमालम्वनप्रत्ययः । 
विज्ञानरुपत्वात्तत्प्रत्ययतयापि च ॥ 


अन्तर्विज्ञानमर्थतयावभासते ततो उत्पद्यते चेति धर्मताद्वयविशिष्टमित्यतः अन्तः 
स्सदेवालम्बनप्रत्ययः | 


यदि तावदेवमवभास एव वेद्यते | कथं तदेकदेशः सहजातः प्रत्ययः | 
एकांशः प्रत्ययोऽत्रीतात्‌, 


सहभूतोऽपि अव्यभिचारात्‌ अन्यजातस्य प्रत्ययो भवति | नैयायिकास्ठु एवमाहुः | 
HAY जायमानयोहंतुहेतुमतोः भावाभावतद्वत्ता लक्षणमिति | अथवा 


शक्त्यपणात्‌ क्रमण ( वा ) | 
क्रमेणापि सोऽर्थावभासः स्वानुरूपकार्थोत्पत्तये शक्तिं विज्ञानधारां करोतीत्य- 


_ विरोधः | यदि afe स्वरूपमेवालम्बनप्रत्ययः | कथं तत्‌ ( रूपं ) चल्नुश्चोपादय चक्तु- 
विज्ञानमुत्पद्यते ( इति ) | 


सहकारिवशाद्द्धि शक्तिहपं ( तत्‌ ) इन्द्रियम्‌ ॥ 
इन्द्रियं स्वकार्यात्‌ शक्तिरूपमेवानुमीयते न तु भौतिकम्‌ | 
सा चाविरुद्धा RIA: 
शक्तिस्तु विज्ञाने वास्तु | अनिदंश्ये स्वस्य रूपे वास्तु कार्योत्पत्तौ न विशेष 
एवं विषयरूपकं । 
प्रवततेऽना दिकालं श क्तिश्चान्योन्यहेतुके ॥ 

चल्नुराख्यां शक्तिमन्तः रूपञ्चोपादाय विज्ञानम्थावभासि आलम्बनादविभक्क- 
gaad | इदं यमपि अनादिकालमन्योन्यदेतुकम्‌ | कदाचित्‌ विज्ञानस्य शक्तिपरि- 
पाकात्‌ विषयाकारता भवति | कदाचिच्च तदाकारशक्तिः | विज्ञानं सा च उभयमन्य- 


त्वेनानन्यत्वेन च ययेष्टमुच्यताम्‌ | एवमन्तरालम्बनं धमताद्वयवि शिष्टत्वात्‌ विषयतया 
उपपद्यते | 
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पारतन्त्र्यं हि सम्बन्धः सिद्धे का परतन्त्रता । 
तस्मात्‌ सर्वस्य भावस्य सम्बन्धो नास्ति तत्त्वतः ॥ 
रूपश्लेषो हि सम्बन्धो द्वितये स च कथं भवेत्‌। 
तस्मात प्रक्रतिभिन्नानां सम्बन्धो नास्ति तत्त्वतः ॥ 
परापेक्षा हि सम्बन्धः सोऽसन्‌ कथमपेक्षते । 
संश्च सर्वनिराशंसो भावः कथमपेक्षते॥ 
द्योरेकामिसम्बन्धात्‌ सम्बन्धो यदि तदूढयोः | 
क; सम्वन्धोऽनवस्था च न सम्बन्धमतिस्तथा ॥ 
तौ च भावौ तदन्यश्च सर्वे ते स्वात्मनि स्थिताः । 
इत्यमिश्राः स्वयं भावास्तान्‌ मिश्रयति कल्पना ॥ 
तामेब चालुरुन्धानेः क्रियाकारकवाचिनः । 
भावमेद प्रतीत्यर्थं संयोज्यन्तेऽभिघायकाः ॥ 
कार्यकारणभावोऽपि तयोरसहभावतः । 
प्रसिध्यति कथं द्विष्ठोऽद्विष्ठे सम्बन्धता कथं ॥ 
क्रमेण भाव एकत्र बर्तेमानोऽन्यनिःस्प्रहः । 
तदभावेऽपि तद्भावात्‌ सम्बन्धो नेकवृत्तिमान्‌ ॥ 
यद्यपेच्य तयोरेकमन्यत्रासौ प्रवतेते । 
उपकारी ह्यपेत््यः स्यात्‌ कथं चोपकरोत्यसन्‌ ।। 
यद्येकार्थामिसम्बन्धात्‌ कार्यकारणता तयोः | 
प्राप्ता द्वित्वादिसम्बन्धात्‌ सव्येतरविषाणयोः ॥ 
द्विष्टो हि कश्चित्‌ सम्बन्धो नातोऽन्यत्तस्य लक्षणं । 
भावामावोपधिर्योगः कार्यकारणता यदि ॥ 
योगापाधी न तावेव कार्येकारणवात्र किम्‌ । 
भेदाश्‍वेन्नन्बयं शब्दो नियोक्तार समाश्रितः 1 
पश्यन्नेकम दृष्टस्य दर्शने तददशीने । 
अपश्यन्‌ कार्यमन्वेति विनाप्याख्यातृभजेनः ॥ 
दर्शनादर्शने सुक्तवा कार्यबुद्धेरसम्भवात्‌ । 
कार्यादिश्रतिरप्यत्र . लाघवार्थं निवेशिता ॥ 
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तद्भावभावात्‌ पत्कायैगतिर्याप्यनुवर्ण्यते । 
सङ्केतविषयाख्या सा सास्नादेगेगितियंथा ॥ 
भाषे आविनि पदभावो भाव एव च भाविता । 
प्रसिद्धे हेतुफलते प्रत्यक्षाजुपलम्भतः: N 
एतावन्मांत्रतत्त्वार्थाः कार्यकारणगोचरा: | 
विकल्पा दर्शयन्त्यर्थान्‌ मिथ्यार्था घटित्तानिव ।| 
भिन्ने का घटनाऽभिन्ने कार्यकारणतापि का । 
भावे न्यस्य विश्लिष्टौ श्लिष्टौ स्यातां कथं च तौ।। 
संयोगि समवाय्यादि सबमेतेन चिन्तितम्‌ | 
अन्योन्यानुपकाराच्च न सम्बन्धी च तादृशः ।। 
जननेऽपि हि कार्यस्य केनचित्‌ समवायिना | 
समवायी तदा नासौ न तत्तोऽतिप्रसङ्गतः ॥। 
तयोरनुपकारेपि समवाये परत्र atl 
सम्बन्धो यदि विश्वं स्यात्‌ समवायि परस्परम्‌ ॥ 
संयोगजननेऽपीष्टौ ततः संयोगिनौ न तौ। 
कर्मादियोगितापत्तः स्थितिश्च safga 


IV 
Diversification of Consciousness 


Vijfiaptimatratasiddhi 


शात्मधर्मोपचारी हि विविधो यः प्रवर्तते । 
विज्ञानपरिणामेऽसौ परिणामः स च त्रिधा ॥ 
विपाको मननाख्यश्च विज्ञप्तिर्विषयस्य च । 
वत्रालयाख्यं विज्ञानं विपाकः सर्वेबीजकम्‌ ॥ 
्रसंविदितकोपादिस्थानविज्ञप्तिकं च तत्‌ | 
सदा स्पशेमनस्क[रवित्संज्ञाचेवनान्वितमू ॥ 
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( ४५ ) 
उपेक्षा वेदना तत्रानिवृताव्याकृतं च तत्‌ । 
तथा स्पशादयस्तश्च वर्तते स्रोतसौघवत्त ॥ 
तस्य व्यावित्तिरहेत्वे तदाश्रित्य प्रवर्वते १ 
तदालम्ब॑ मनोनाम विज्ञानं मननात्मकम्‌ | 
पलेशेश्चतुभिः सहित निवृताव्याकृतेः सदा ॥ 
'सात्मदृष्स्यात्ममोहात्ममानात्मस्नेहसंक्चितेः । 
यत्रजस्तन्मयेरन्येः स्पर्शाद्येश्चार्हतो न तत्‌ | 
न निरोधसमापत्तौ मार्गे लोकोत्तरे न च॥ 
द्वितीयः परिणामोश्यं तृतीयः षड्विधस्य या । 
विषयस्योपलब्धिः सा कुशलाकुशलाद्वया ॥ 
सवेत्रगेर्विनियतैः कुशलेश्चेतसेरसौ 
संप्रयुक्ता तथा क्लेशेरूपक्लेशेखिविदना ॥ 
आद्याः स्पर्शादयश्छन्दाधिमोत्षस्मृतयः सह्‌ | 
समाधिधीभ्यां नियत्ताः श्रद्धाथ ह्वीरपत्रपा ॥ 
अलोभादि त्रयं वीर्यं प्रश्रब्धिः साप्रमादिका । 
अहिंसा कुशलाः क्लेशा रागम्रतिघमूढयः | 
मानदृर्विचिकित्साशच क्रोधोपनहने पुनः | 
wa: प्रदाश seater मात्स्यं सह्‌ मायया ॥ 
mea मदो विहिंसाहीरत्रपा स्त्यानमुद्धवः | 
आश्रद्धयमथ कोसी प्रमादो मुषिता स्मृतिः ॥ 
विच्षेपोऽसंप्रजन्यं च कोकृत्यं fasta qi 
वितर्कश्च विचारश्चेत्युपक्लेशा हये द्विधा ॥ 
पञ्चानां मूलविज्ञाने यथाप्रत्ययसुद्भवः | 
विज्ञानानां सह नवा तरङ्गाणां यथा जले॥ 
मनोविज्ञानसंभूतिः सवंदासंज्ञिकादृते | 
समापत्तिद्ठयान्मिद्धान्मूछेनादप्यचित्तकात्‌ ॥ 
विक्ञानपरिणामोऽय्ं विकल्पो यह्विकल्प्यते | 
तेन तन्नास्ति तेनेदं सर्वं विज्ञप्तिमात्रकम्‌ ॥ 
सर्वबीजं हि विज्ञानं परिणामस्तथा तथा | 
यात्यन्योन्यवशादू येन विकल्पः स स जायते ॥ 
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कर्मणो वासना प्राहद्वयवासनया सह । 
aan पूर्वविपाकेब्न्यद्रिपाकं जनयन्ति तत्‌॥ 


e e 
बिज्ञानपरिणामः कतिभेद इति न ज्ञायते । अतस्तत्प्रभेदोपदशनाथमाह । 
परिणामः स च त्रिधा N 


यत्रात्माद्यपचारो धर्मोपचारश्च । स पुनहेंतुभावेन फलभावेन च विद्यते । तत्र 
हेतुपरिशामो यालयविज्ञाने विपाकनिःष्यन्दवासनापरिपृष्टिः | फलपरिश मः पुनर्विपाक- 
वासनावृत्तिलाभाद्‌ आलयविज्ञानस्य ए८कर्मक्षिपपरिसमासतौ या निकायसभागान्तरेष्व- 
भिनिरत्तिः | निःष्यन्दवासनावृत्तिलाभाच्च या प्रत्रत्तिविज्ञानानां क्लिष्टस्य च मनस 
आलयविज्ञानाद्‌ अभिनिब्रत्तिः | तत्र परबृत्तिविज्ञानं कुशलाकुशलम्‌ आलयविज्ञाने 
विपाकवासनां निःष्यन्दवासनां aad | अव्याकृतं क्लिष्टं च मनो निःष्यन्दवासना- 
मेव । योऽसौ त्रिविधः परिणाम उक्कोऽसावपि न ज्ञायते | अतस्तद्भेदप्रदर्शनार्थमाह | 


विपाको मननाख्यश्च विज्ञप्षिर्विषयस्य च | 


इति । स एष त्रिविधः परिणामो विपाकाख्यो मननाख्यो विषयविजप्त्याख्यश्च । 
तत्र कुशलाकुशलकर्मवासनापरिपाकवशाद्‌ यथाक्षेप॑ फलाभिनित्तिविपाकः | क्लिष्टं 
मनो नित्यं मननात्मकत्वात्‌ मननाख्यं | रूपादिविषयप्रत्यवभासत्वात्‌ चन्नुरादिवज्ञानं 
षट्प्रकारमपि विषयविज्ञस्तिः | तत्स्वरूपनिदंशमन्तरेण न तत्‌ प्रतीयते इत्यतो यस्य 
यत्स्वरूपं तदू यथाक्रमं प्रदर्शयन्नाह | 

तत्रालयाख्यं विज्ञानं विपाकः सर्वंबीजकम्‌ ॥ 

इति | तत्रेति योऽयमनन्तरोक्कः त्रिविधः परिणामः | आलयाख्यमित्यालय विज्ञान- 
संज्ञकं स वि पाकपरिणामः | तत्र सवंसांक्लेशिकध्मंबीजस्थानत्वाद्‌ आलयः | आलयः 
स्थानमिति पर्यायौ । अथ वालीयन्ते उपनिबध्यन्तेऽस्मिन्‌ सर्वधर्माः कार्यभावेन | 
तद्वालीयते उपनिबध्यते कारणभावेन सर्वधमेष्वित्यालयः | विजानातीति विज्ञानं | 
सर्वधातुगतियोनिजातिषु कुश लाकुशलकमविपाकत्वाद्‌ विपाकः । सर्वघमंबीजाश्रयत्वात्‌ 
सर्वबीजकं | यदि प्रवृत्तिविज्ञानव्यतिरिक्तम्‌ आलथविज्ञानमस्ति ततोऽस्यालम्बनम्‌ 
आकारो वा वक्कब्यः | न हि निरालम्बनं निराकार वा विज्ञानं युज्यते । नैव तन्निरा- 
लम्बनं निराकारं वेष्यते | किं त्मपरिच्छिन्नालम्बनाकारं | किं कारणं | यस्माद्‌ 
आलयविज्ञानं द्विधा प्रवर्तते । अध्यात्मम्‌ उपादानविज्ञसतितो बहिर्घाऽपरिच्छिन्नाकार- 
भाजनविज्ञसितश्च | तत्राऽध्यात्ममुपादानं परिकल्पितस्वभावाभिनिवेशवासना aas- 
नम्‌ इन्द्रियरूपं नाम च । अस्यालम्बनस्यातिसूच्ष्मत्वात्‌ । 


असंविदितकोपादिस्थानविश्नप्तिकं च तत्‌ । 


असंविदितक उपादिर्यस्मिन्‌ असंविदितकावस्थानविज्ञसिर्यस्मिन्‌ तदालयविज्ञा- 
नम्‌ असंविदितकोपादिस्थानविज्ञसिकं । उपादानं उपादिः स पुनरात्मादिविकल्पः 
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वासना रूपादिधर्मविकल्पवासना च। तत्सद्‌भावादालयविज्ञानेनात्मादिविकल्पो रूपादि 

विकल्पश्च कार्यत्वेनोपात्त इति तद्वासनात्मादिविकल्पानां रूपादिविकल्पानां चोपादि- 
रित्युच्यते | सोऽस्मिन्‌ इदं तदिति प्रतिसंवेदनाकारेण असंविदित इत्यतस्तदसंविदिः 
तकोपादीत्युच्यते | आश्रयोपादानं चोपादिः | आश्रय आत्मभावः साधिष्ठानम्‌ इन्द्रिः 
यरूपं नाम च । तस्य पुनर्यदुपादानम्‌ उपगमनम्‌ एकयोगक्षेमत्वेन तदुपादिः । तत्र 
कामरूपधात्वो द योर्नामरूपपोर्‌ उपादानं | आरूप्यधातो तु रूप बीतरागस्वाद्रुपविपाका- 
नभिनित्ज्ञेर्‌ नामोपादानमेव | किं तु वासनावस्थमेव तत्र रूपं न विपाकावस्थम्‌ | तत्पुन- 
रुपादानम्‌ इदंतया प्रतिसंवेदयितुमशक्यमित्यतोऽसंविदित इत्युच्यते | स्थानविज्ञसि- 
भाजनलोकसंनिवेशविज्ञप्तिः | साप्यपरिच्छिन्नालम्बनाकारप्रवृत्तत्वाद्‌ असंविदितेत्यु- 
च्यते । कथं विज्ञानम्‌ अपरिच्छिन्नाज्ञम्बनाकारं भविष्यतीति। अन्यविज्ञानवादिनामपि 
निरोधसमापत्याद्यवस्थासु तुल्यमेतन्‌ न च निरोधसमापत्त्याद्यवस्थासु विज्ञानं नैवा- 
स्तीति शक्यते प्रतिपत्तुम्‌ । युक्तिविरोधात्‌ सूत्रविरोधाच्चेति | तत्रालयाख्यं विज्ञानमि- 
युक्तं विज्ञानं चावश्यं चेत्तेः संप्रयुक्कमित्यतो वक्तव्यं कतमैः कतिभिश्च तच्चेत्तेः सदा 
संप्रयुज्यते | तथा किं तैः सवदा संप्रयुञ्यते | उत नेत्यत आह । 


सदा स्पशंमनस्कारवित्साचेतनज्ञान्वरितम्‌ ॥ 


इति | सदेति यावदालयविज्ञानं तावदेमिः स्पर्शमनस्कारवेदनासंज्ञाचेतनाख्यैः 
पञ्चमिः सवत्रगैधमेरन्वितं | वेदनं वित्‌ | तत्र स्पश स्त्रिकसं निपाते इन्द्रियविकारपरि- 
च्छेदः वेदनासं निश्रयकर्मकः | इन्द्रियविषथविज्ञानानि त्रीण्येव त्रिकं तस्य कार्यकारण 
` भावेन समवस्थानं त्रिकसंनिपातः | तस्मिन्‌ सति तत्समकालमेवेन्द्रियस्य सुखदुःखादि 
` वेदनानुकूलो यो विकारस्तेन सदृशो विषयस्य सुखादिवेदनीयाकारपरिच्छेदो यः स॒ 
स्पशः | इन्द्रियं पुनयंन विशेषेण सुखदुःखादि देतुत्वं प्रतिपद्यते स तस्य विकारः | 
स्पर्शाः पुनरिन्द्रियविकारसा दृशयेनेन्द्रियं स्वृशतौन्द्रियेण वा स्पृश्यत इति स्पशं उच्यते | 
अत एव विषयविकारपरिच्छु दात्मकोऽपौरन्द्रयविकारपच्छिद उक्तः | वेदनासंनिश्रयत्व- 
मस्य कर्म । एवं ga सूत्रे सुखवेदनीयं स्पर्श प्रतीत्योत्पद्यते सुखं वेदितमिति विस्तरः | 
मनस्कारश्चेतस आभोगः | आभुजनमाभोगः | आलम्बने येन चित्तममिमुखी क्रियते | स 
पुनरालम्बने चित्तधारणक्मा | चित्तधारण पुनस्तत्रेवालम्बने पुनः पुन श्चित्तस्यावर्जनम्‌ | 
एतच्च कम चित्तसंततेरालम्बननियमेन विशिष्टं मनस्कारमाधकृत्योक्क न तु यः प्रति- 
चित्तक्षणं तस्य हि प्रतिक्षणमेव व्यापारो न न क्षणान्तरे । वेदना अनुभवस्वभावा | सा 
पुनविषयस्याह्नादकपरितापकतदुभयाकारवि विक्तस्वरूपसा क्षात्करण भे दात्‌ त्रिधा 
भवति | सुखा । दुःखा | अदु'खासुखा च । एवं त्वन्ये मन्यन्ते | शुभाशुभानां कमणां 
फलविपाक प्रत्यनुभवन्त्यनुनेनेत्यनुभवः | तत्र शुभानां कमणां सुखोऽनुभवः फलवि- 
पाकः | अशुभानां दुःखः | उभयेपामदुःखासुखः | अत्र चालयविज्ञानमेव शुभाशुभ- 
कर्मविपाकः । RAJANA परमाथेतः शुभाशुभानां कर्मणां फलविपाकः | सुख- 
दुःखयोस्तु कुशलाकुशलकर्मबिपाकजत्वाद्‌ विपाकोपचारः | तत्र सुखोऽनुभवः यस्मिन्न 
्पन्नेऽवियोगेच्छा निरुद्धे च पुनः संयोगेच्छा जञायते | दुःखोऽनुभवः यस्मिन्नुसन्ने 


84 


( ४८ ) 


विथोगेच्छी Had च पुनरसंयोगेच्छा । अदुःखासुखो यस्मिननुप्पन्ने निरुद्धे चोभयं 
न जायते । संज्ञा विषयनिमित्तोद्ग्रहणम्‌ | विषय आलम्बनं | निमित्तं तद्विशेषो 
नीलपीताद्यालम्बनव्यवस्थाकारणं । तस्योद्ग्रहणं निरुपणं नीलमेतन्न पीतमिति | 
चेतना चित्ताभिसंस्कारो मनसश्चेष्टा यस्यां सत्यामालम्बनं प्रति चेतसः प्रस्पन्द इव 
भवति अपस्कान्तवशादय!प्रस्पन्द्वतू | वेदना त्रिविधा GAS aT अदुःखासुखा 
च । धर्माश्चतुःप्रकाराः कुशला अकुशला अनिद्रताव्याक्कता निद्वताव्याकताश्र | 
तत्रालयविज्ञाने विदिति सामान्योपदेशेन न विज्ञायते तिसणां वेदनानां कतमा 
वेदना । तथा तदपि कि कुशलमकुशलमनिद्यताव्याकृतं निद्वताव्याकृतमिति न 
विज्ञायत इत्यत आह | 


उपेक्षा बेदना तत्रानिवृताव्याकृतं च तत्‌ | 


तेत्रेत्याज्ञयविज्ञानमेव प्रकृतत्वात्संबध्यते | उपेक्षेवालयविज्ञाने वेदना न सुखा 
न दुःखा तयोः परिच्छिन्नालम्बनाकारत्वात्‌ | रागद्रेषानुशयितत्वाच्च । अनिवृता- 
व्याकृतं च तत्‌ । आलयविज्ञानमिति प्रकृतं । तत्रानिवृतग्रहणं निद्वतव्यवच्छेदार्थ | 
अव्याकृतग्रहरां कुशलाकुशलव्यवच्छेदार्थभ्‌ । मनोभूमिकैरागन्तुकैरुपक्लेशैरनाइ- 
तत्वादनिवृतं | विपाकत्वाद्विपाकं प्रति कुशलाकुशलत्वेनाव्याकरणादव्याक्कृतम्‌ | 
तथा स्परशाद्यः 


यथा आलयविज्ञानमेकान्तेन विपाकोऽपरिच्छिन्नालम्बनाकारं सदा स्पर्शादिभि- 
रन्षितम्‌ । तत्र चोपेच्षेव वेदनानिद्वताव्याकृतं च | तथा स्पशादयोऽप्येकान्तेन विपाका 
एवापरिच्छिन्नालम्बनाकाराश्च | आत्मानं हित्वा इतरेश्चतुर्भिरालयविज्ञानेन च 
नित्यमनुगतास्तेषु चोपेक्षेव वेदना अनिवृताञ्याकृताश्चालयविज्ञानवत्‌ । न हि विपाकेन 
संप्रयुक्तानामविपाकत्वमपरिच्छिन्नालम्बनाकारेण च परिच्छिन्नालम्बनाकारत्वं संभ- 
वति | एवमन्यत्रापि वाच्यं । कि पुनस्तदालयविद्ञानमेकमभिन्नमासंसारमनुवर्तते | 
उत संतानेन | न हि तदेकमभिन्नमनुवर्तते क्षणिकत्वात्‌ । किं तर्हि । 


तच्च वतते स्रोतसौघवत्‌ ।। 
तच्चेत्यालयविज्ञानमेव संबध्यते | तत्र खोतो हेतुफलयोनेरन्तर्येण waht: | 
_ उदकसमृदृस्य पूवापरभागाविच्छे देन प्रवाह ओघ इत्युच्यते । यथा ह्योधस्तण्काष्ठ- 
गोमयादीनाकपयन्गच्छुति एवमालयविज्ञानमपि पुण्यापुण्यानेञज्यकर्मवासनानुगतं 
स्पर्श मनस्कारादीनाकर्षयत्खोतसासंसारमव्युपरतं प्रवर्तत इति | तस्येवं खोतसा प्रत्त स्य 
कस्यामवस्थायां व्यादृत्तिरित्याई | 
तस्य व्यावृत्तिरहंत्वे 
कि पुंनरहत्वं यद्योगाद्‌ईन्चित्युच्पते । कस्य पुनयोंगादर्हन्नित्युच्यते । क्ष॑यज्ञानौ- 


झुसादज्ञानलाभात्‌ | तस्यां द्यतस्थायामालयविञ्ञानाश्रितदोष्डुल्यनिरवशेषभ्राणा- 
दालयविज्चानं ब्यावृत्त भवति । सेव चाईदवस्था | 


85 


( ४६ ) 


उक्कः सविभङ्गो विपाकपरिणामः | इदानीं मननाख्य द्वितीयं परिणाममा | 
तदाश्रित्य प्रवतत इति विस्तरः | तत्र यथा चल्नुरादिबिज्ञानानां चल्नुरादय आश्रयत्वेन 
रूपादयश्चालम्बनत्वेन प्रसिद्धाः । नेवं किलष्टस्य मनस आश्रय आलम्बनं वा 
प्रसिद्धं । न च विज्ञानमाश्रयालम्बननिस्पेक्षंं युज्यत इत्यतः क्लिष्टस्य मनस आश्रयाः 
लम्बनप्रतिपादनार्थ निरुक्तिप्रतिपादनार्थ चाह | 


तदाश्रित्य प्रवते | 
तदालम्बं मनोनाम विज्ञानं मननात्मकम्‌ ॥ 


तदाशित्य प्रवर्तत इति तच्छुन्देनालयविज्ञानमभिसंत्रध्यते । तद्वासनाश्रयो ह्यालय- 
विज्ञानमतस्तदाग्रित्य प्रवतते संतानेनोत्पद्यत इव्यर्थः | अथ वा यस्मिन्धातौ मूमौ 
वालयविज्ञानं विपाकस्तदपि क्लिष्टं मनस्तद्धातुकं तद्‌भूमिकं चेति तत्प्रतिबद्धवृत्तित्त्वा- 
तदाश्रित्य प्रवर्तेते | तदालम्बमिति | आलयविज्ञानालम्बनमेव सत्कायदृष्ट्यादिमिः 
संप्रयोगादहं ममेत्यालयविज्ञानालम्बनत्वात्‌। कथं पुनर्यत एव चित्तादुत्पद्यते तदेवाल- 
म्बनं भवति | यथा तदनिच्छ्ुतां केषांचित्कस्यांचिदवस्थायां यत एव चित्तान्मनोवि- 
ज्ञानमुत्पद्यते तदालम्बनमेव तदुत्पद्मते मनोनाम विज्ञानमिति | मन इति नाम आख्या 
यस्य विज्ञानस्य तदालयविज्ञानमाश्रित्य प्रवर्तते तदालम्बनं च. मनोनाम इत्यनेनालय- 
विज्ञानात्प्रवृत्तिविज्ञानाच्च व्यवच्छिनत्ति | तत्पुनः किंस्वभावमित्याह | मननात्मकमिति | 
एवं मननात्मकत्वान्मन इत्युच्यते नैरक्तेन विधिना । विज्ञानस्वरूपत्वादवश्यं TA: 
संप्रयुज्यते | इदं तु न ज्ञायते कतमैस्तच्चेत्तेः कियदूमिः कियन्तं कालं वा संप्रयुज्यत 
इत्यत आह । 

क्लेशैश्चतुर्भिः सहितं निवृताठ्याकृतैः सदा | 


Sor हि द्विप्रकाराः क्लेशास्त॒दन्ये च । तदन्येम्यो व्यवच्छेदार्थमाह FATA | 
कलेशा अपि षटू । न च तैः संप्रयुज्यतेड्तश्चतुभिरित्याह । सहितमिति सम्प्रयुक्तम्‌ | 
क्लेशा अपि द्विविधाः । अकुशला निवृताव्याकृतारच | अकुशलेभ्यो विशेषार्थमाइ 
निवृताव्याकृतैरिति । न हि Rada विज्ञानेनाकुशलानां संप्रयोगः संभवति । निवृताः 
Faaal AMEN: कुशलाकुशलत्वेनाव्याकरणात्‌। सदेति सर्वकालं | यावः 
दस्ति तावत्तेः संप्रयुक्कम्‌ । 

सामान्यनिर्देशाद्विशेषतो न ज्ञायन्त इति विशेषतो निर्दिशति | 

आत्मदृष्ट्यात्ममोहात्ममानात्मस्नेहसंज्ञितः ॥ 
उपादानस्कन्धेष्वात्मेति दशनमात्मदृष्टिः सत्कायदृष्टिरित्यर्थः । AAS । 
आल्मन्यज्ञानमात्ममोहः । आत्मविषये मान आत्ममानोऽस्मिमान इत्यर्थः । आत्मनि 
स्नेह आत्मम्रेमेत्यर्थः | तत्रालयविज्ञानस्वरूपे संमूढः सन्नालयविज्ञाने आत्मदुष्टिमुत्पा- 
दयति । आत्मदर्शनाद्या चित्तस्योन्नतिः सोऽस्मिमानः । एतस्मिस््रये सति आत्मा- 
मिमते बस्दुनि योऽमिस्वङ्गः स आत्मस्नेहः। आइ च 
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( ५० ) 
अविद्यया चात्मदृष्टया चास्मिमानेन तृष्णया | 
एमिश्चतुर्मिःसंक्लिष्ट मननालक्षणं मनः ॥ 
विपर्यासनिमित्त तु मनः क्लिष्टं सदेव शत । 
कुशल्ञाव्याकृते चित्ते सदाहक्लारकारणम. ॥ 
एते हि हि 
आत्ममोहाद्यः क्लेशा मनोवन्नवभूमिकाः । 2 
~ S ~ > संप्र यु + ने न मक” 
इह च सामान्येनाभिधानान्न ज्ञायते कि स्वमूमिक्रेरेव संप्रयुज्यते | उतान्य 
रपोत्यत आइ । 
यत्रजस्तन्मयेर्‌ 
इति । यत्र जातो यत्रजः । तन्मयैरिति यत्र घातौ भूमौ वा जातस्तद्वाठुक A 
तद्भूमिकैरेव च संप्रयुज्यते | नान्यधातुकेरन्यभूमिकेर्वा । किं पुनश्चठुमिरेव क्लेश: 
संप्रयुज्यते । नेत्याह | 
Cc 
अन्येः स्पशाद्ेश्च 
संप्रयुज्यत इति संबध्यते | चशब्दः समुच्चयार्थः । स्पर्शाद्यैरिति स्पशमनस्कार- 
वेदनासं्ञाचेतनाभिः | एते हि पञ्च धर्माः सवंत्रगत्वास्सर्वविज्चानैः संप्रयुज्यन्ते । 
२७ ८. a ० न्मैरिति मूः 
एतेरपि यत्र जातस्तन्मयेरेव संप्रयुज्यते नान्यघातुमूमिकेः | अथ वान लविज्ञा- 
नसंप्रयुक्तेभ्यो व्यवच्छेदार्थम्‌ । मूलविज्ञाने द्यनिवृताव्याकृताः स्पर्शादयः । क्लिष्टे 
तु मनसि मनोवन्निबृताव्याकृताः । यदि तत्किलष्ट मनः कुशलक्लिष्टाव्याकृता- 
वस्थास्वविशेषेण प्रवतते न तस्य तर्हि निवृत्तिरस्ति । aftad च तस्मिन्कुतो ata 
इति कथम्‌ न मोक्षाभावः प्रसज्यते | न प्रसज्यते यस्मात्‌ | 
अहेतो 
अहतो न तत्‌ | 
न निरोधसमापत्तो मार्गे लोकोत्तरे न च || 
अईतस्तावदशेषक्लेशप्रहाणाक्लिष्ट मनो नेवास्ति 
प्रद्ातव्यक्लेशवदहृत्वग्राप्त्यानन्तर्यमार्गणेव प्रहीयते | 
नेव विद्यते । आकिचन 
q | à न्यायतनवीतरागस्याप्यनागामिनो निरोघसमापत्तिज्ञाभिनो 
मागंबलेन निरोधसमापत्तेलम्यत्वान्‌ मार्गवन्निरोधसमापत्त्यवस्थायामपि car | 
निरोधाच्च ane पुनरालयविज्ञानादेव प्रवर्तते । मागें लोकोत्तरे न चेति। 
लोकाोत्तरग्रहणं लोकिकव्यवच्छे tay से acres 
जैदार्थ । लौकिके तु मागे क्लिष्टं मनः प्रवर्तत एव | 


नेरात्म्यदरशनस्यात्मदर्शनप्रतिपक्षत्वान्न लोकोत्तरमागें प्रवतितुमुत्सहते । वि 
प्रतिपक्षयोरयोगपद्याल्लोकोत्तरमार्गे तन्निरुध्यते । तस्मादपि व्युत्थित ea 
AS स्य पुनरालय- 


हितीयः परिणामों यम 


। तद्धि भावाग्रिकभावना- 
तदन्यक्लेशव दहंत्वावस्थायां 
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उद्दिष्टो निर्दिष्टश्चेति निगमयति । द्वितीयपरिणामानन्तरं ततीयपरिणामो वक्तव्य 
इत्यत आह । 
तृतीयः पड्विधस्य या । 
विषयस्योपलब्धिः सा 
ततीयो विज्ञानपरिणाम इति वाक्यशेषः । षड्विधस्येति षट्प्रकारस्य रूपशब्द- 
गन्धरसस्प्रषटव्यधर्मात्मकस्य विषयस्य या उपलब्धिग्रहण प्रतिपत्तिरित्यर्थः । सा पुनः 
कि कुशला अकुशला अव्याकृतेत्यत आह | 
कुशलाकुशक्षाद्ठया ॥ 


कुशलाऽकुशलाऽद्वयेत्यव्याक्गतापि | अलोभाद्वेषामोहैः संप्रयुक्ता कुशला | लोभः 
द्वेषमोहेः संप्रयुक्ताऽकुशला कुशलाकुशलेरसंप्रयुक्ता ALA न कुशला नाकुशलेत्यथः | 
दुशैश्चेतरि ‘ é 
सा पुनः कीदशेश्चेतसिकैः संप्रयुज्यते । कियन्तो वा तस्संप्रयोगिणश्चेतसिका 
इत्यत आह | 
सर्वत्रगैविनियतैः कुशलेश्चैतसेरसो । 
संप्रयुक्ता तथा क्लेशेरुपक्लेशेस्त्रवेदना ॥ 
य एते adam उद्दिष्टास्ते न विज्ञायन्त इत्यतस्तत्मदर्शनार्थमाह । 
आद्याः स्पर्शादयः 
आदौ निदिष्टत्वादाद्याः सर्वत्रगा इत्यर्थः | तथा fe 
सदास्पशमनस्कारवित्संज्ञाचेतना न्वितम्‌ । . 
इति प्रथमतो निर्दिष्टाः | स्पर्शं एषामादिरिति स्पर्शादयः । ते पुनः स्पशंमनस्कारा- 
दथः पञ्च धर्माः सर्व चित्तमनुगच्छुन्तीति aaa । तथा ह्येत आलयविज्ञाने क्लिश 
मनसि प्रवृत्तिविज्ञानेषु चाविशेषेण प्रवर्तन्ते । विनियतानधिकृत्याह | 
छन्दाधिमोक्षस्टृतयः सह । 
समाधिधीभ्याँ नियताः 
विशेषे नियतत्वाद्विनियताः | एषां हि विशेष एव विषयो न सर्वः । तत्र छुन्दो- 
5मिप्रेते वस्तुन्यमिलापः । अभिप्रेते वस्तुन्यमिलाष इति प्रतिनियतविषयत्व शापित॑ 
भवत्यनभिप्रेते छुन्दाभावात्‌ | दर्शनभवणादिक्रियाविषयत्वेन यदभिमतं वस्तु तदभि- 
प्रेत | तत्र दर्शनश्रवणादिप्रार्थना छन्दः । स च वीर्यारम्मसंनिधयदानकमकः | अघि- 
मोदो निश्चिते वस्तुनि तथैवावधारणं | निश्चितग्रहणमनिश्चितप्रतिषेघाथम्‌ । युक्तित 
आसोपदेशतो वा यद्वस्तु असं दिग्धं तन्निश्चितं येनैवाकारेण तन्निश्चितमनित्मदुःखाद्या- 
कारेण तेनैवाकारेण तस्य वस्तुनश्चेतस्यभिनिवेशमेवमेतन्नान्यथेत्यवघारणमधिमोचः | 
स चासंहार्यतादानकर्मकः | अधिमुक्तिप्रधानो हि स्वसिद्धान्तासर्‌प्रवादिभिरपइठ न 
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oo igi वस्तु पूर्वानुभृते। 
: चैतसो$मिलपनता | MIT ८ 
: संस्तुते वस्तुन्यसं - : पुनः í 
शक्यते | स्मृतिः सस्ठ त्वादसंप्रमोषः | पूर्वग्रद्दीतस्य वस्तुन z oon 
आलम्बनग्रहणाविप्रणाशकारर अमिलपनमेवाभिलपनता | खा Sarre । 
नाकारस्मरखममिलपनना त हत बनान्तरे आकारान्तरे वा विज्ञेपाभावादविक्षेप- 
ssid il चित्तस्येकाग्रता | उपपरीच्यं वस्तु गुणतो दोषतो 
| समाधिरुपपरीद Ce ’ 
: | एकाग्रता ए.कालम्बनता | ज्ञानसंनिश्रयदानकमक' | समाहिते चित्ते pees 
वा | एकाग्रता ७ च्य एव वस्तुनि प्रविचयो योगायोगविहि ऽन्यथा 
चेति । प्रविचिनोतीति प्रविचयः | थः सर" ¬ Poi À 
> sg: | स पुनरात्तोपदेशो5नुमान प्रत्यक्ष च । तेन 
ष्विव धर्मेपु विवेकावबोधः | युक्तियांग' 
योगविहितः | स पुनः श्रतमयश्चिन्तामयों भावना- 
त्रिप्रकारेण योगेन यो जनितः स योग क हि वाहि न्तामयः 
; स श्रतमयः | युक्तिनिध्यानजश्रिन्तामयः । 
मयश्च | तत्रासवचनप्रामाण्यादयो$्वबोधः से 5 
नाभासो मिथ्याप्रणिहितश्व समा- 


समाधिजो भावनामयः | अयोगो5नासोपदेशो5नुम क 
घिस्तेनायोगेन जनितोऽयोगविहितः | उपपत्तिप्रतिलम्भिको लौकिकव्यवहारावबोधश्व 
नकर्मिका । संशयव्यावतंनं 


न योगविहितो नायोगविहितः। एषा च संशयव्यावत 1 
gaat धर्मान्प्रविचिन्वतो निश्चयलाभादिति | एते हि पञ्च धर्माः परस्पर व्यतिरि- 
च्यापि प्रवर्तन्ते | एवं यत्राधिमोक्षस्तत्र नावश्यमितरेरपि भवितव्यं | एव सवत्र वाच्यम्‌| 
उक्ता विनियताः | तदनन्तरोद्दिशस्त्विदानीं कुशला वक्तव्या इत्यत आह | 
श्रद्धाथ हीरपत्रपा ॥ 
अलोभादित्रयं वीर्य प्रश्रब्धिः साप्रमादिका | 
अहिसा कुशलाः 


एत एकादश धर्मा इति वाक्यशेषः | तत्र श्रद्धा कर्मफलसत्यरत्नेष्व मिसंप्रत्ययः 
प्रसादश्चेतसोऽभिलाषः । श्रद्धा हि त्रिधा प्रवर्तते | सति वस्तुनि गुणवत्यगुरणवति वा 
संप्रत्ययाकारा | सति गुणवति च प्रसादाकारा | सति गुणवति च प्राप्तुमुत्पादयिठुं वा 
शक्येऽमिलाषाकारा। चेतसः प्र्ताद.इति । श्रद्धा हि चित्तकालुष्यवेरोधिकीत्यतस्तत्सः 
प्रयोगे क्लेशोपक्लेशमलकालुष्यविगेमाच्चित्त श्रंद्ामागम्य प्रसीदतीति चेतसः प्रसाद 
उच्यते । सा पुनश्छन्दसंनिश्रयदानकर्मिका | होरात्मानं धर्म वाधिपतिं कृत्वावद्येन 
लज्जा) सदूभिगंहितत्वादनिष्टविपाकत्वाच्च पापमेवाव दयम्‌ । तेनावद्येन कृतेनाकृतेन वा 
- aa लज्जा सा हीः |. इयं च दुश्चरितसंयमसंनिश्रयदानकर्मिका । 
os ee zania लज्जा ।. लोके Aaaa मां चेवंकर्माणं 
र 2 यश्‌ = x á : 
डाक पी ae -e लज्जते | इदर्माप दुश्चरितसंयमनसंनिश्रय- 
या सिता निजी भप्रतिपक्षः । लोभो नाम भवे भवोपकरणेषु च यासक्तिः 
धना च | तत्मतिपक्षो$च्तोभो भवे भवो ण्‌ , । 
दुश्वरिताप्रवृत्तिसं ८ पकरणेषु चानासक्तिः वैमुख्यं च । अयं च 
q निश्रयदानकमंकः | a? TT > AN a 
दुःखे दुःखस्थानीयेषु च ai द्वेष Sib मैत्री । gar हि aas 
i. वाघातः | अद्वेषो द्वेषप्रतिपक्ष॒त्वात्सत्वेषु , दुःखे दुःखः 
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हि 
व्यानीयेषु च घसेष्वनाधातः अथमपि दुशचरिताप्रबृत्तिसंनिश्रयदानकर्मक; | अमोद्दो 


Menara: | अयथाभूतसंप्रतिपत्तिमों i 

हः | कमफलसत्यरत्नेप्वशानं | मोहप्रतिपन्चत्वा- 
॥ : ii । र र पक्षत्वा- 
दमोहस्तेष्वेव कैमफलसत्यरत्नेषु संप्रतिपत्तिः । अयमपि 

कमकः | वीर्यं को शीद्यप्रतिपन्गः 
तृत्साइः कुत्सितत्वात्कौशी द्यमेव 
प्रश्रन्धिर्‌ दोष्ठल्यप्रतिपक्षः काय 


इत्तितो5रोषक्लेशावरणनिष्कर्षणकर्मिका रते इले वचनात ।' इव सहशेनाअयपरा” 
र्‌ का । साप्रमादिका सहाप्रमादेन ada इतिं 
साग्रमादिका । का पुनरसौ । उपेक्षा । कृत एत | e 
कुशलानां चेह निदेशाधिकाराच्य दावि त = एकान्तकशलत्वात्‌ सब 
भावाच्च उपेक्षेव विज्ञायते | ति अ To 
भैरलोमादी निभि्ाङलाक चमा माद : | अलोभाद्यावद्वीय॑मप्रमादः | 

न्‌ प्रजहाति तत्पतिपक्षांश्च कुशलान्‌ धर्मान्‌ 
भावयति तेऽलोभादयोऽप्रमादः। अत एव प्रमादप्रतिपन्चः प्रमादस्यातों विपरी- 
तत्वात्‌। स पुनर्‌ लौकिकलोकोत्तरसंपत्तिपरिप्रशकर्मकः | उपेक्षा चित्तसमता 
चित्तप्रशठता चित्तानाभोगता । एभि स्त्रिभिः पदेरुपेक्ता या आदिमध्यावसानावस्था 
द्योतिता । तत्र लय औद्धत्यं वा चेतसो वैषम्यं ।  तस्याभावादादौ चित्तसमता | 
ततोऽनभिसंस्कारेणाप्रयत्नेन समाहितचेतसो यथाभियोगं समस्यैव या पवृत्तिः सा 
चित्तप्रशठता । ` सा पुनरवस्था लयौद्वत्यशङ्कानुगताचिरभावित्वात | ततों भावना- 
प्रकषंगमनात्तद्विपक्षदूरी भावात्तच्छज्ञाभावे लयौद्वस्यप्रतिपच्चनिमित्तेप्वाभोगमकुरदन्तो 
5नाभोगावस्था चित्तस्यानाभोगता | इयं च सवक्लेशोपक्लेशानवकाशसंनिश्रयदान- 
कर्मिका । अविहिंसा विहिंसाप्रतिपक्षः | वधबन्धनादिभिः सत्वानामविहेठनमविहिंसा 
सत्त्वेषु करुणा | क॑ रुणद्धीति करुणा । कमिति सुखस्याख्या सुखं रुणद्धीत्यर्थः | 
कारुणिको हि परदुःखदुःखी भवतीति | इयं चाविहेठनकर्मिका | Sar एकादश 
कुशलास्तदनन्तरोदिष्टास्तु क्लेशा इत्यतस्तानधिकृत्याह | 


क्लेशा रागप्रतिधमूढयः ॥ 
सानटरख्िचिकित्स।श्च 


इति रागश्च प्रतिषश्च gya रागप्रतिघमूढयः | तत्र रागो भवभोगयोर- 
ध्यवसानं प्रार्थना wl स पुनदुःखसंयोजनकर्मकः | दुःखमत्रोपादानस्कन्धास्तेषां 
कामरूपारुप्यतष्णावशाद भिनिद्वत्तिः | अतो रागस्य दुःखसंयोजनं कमं निदिश्यते | 
प्रतिघः सत्वेप्वाघातः सत्वेषु रूक्तचित्तता येनाविष्टः सत्वानां वधवन्धनादिकमनर्थं 
चिन्तयति | स पुनरस्पर्शविद्दारदुश्चरितसंनिश्रयदानकर्मकः | स्पशः सुखं तेन 
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सहितो विहारः स्पशंविहारः न स्पर्शविहारों इस्पर्श विहारः दुःखसहित qÈ | 
आघातचित्तस्यावश्ये दौर्मनस्यसमुदाचाराच्चित्तं तप्यते । चित्तानुविधानाच्च कायो 
ऽपि तप्यत एवेति सर्वेयापथेषु सदुःससविघातो५स्पशविहारो भव ति । प्रतिहतचित्तस्य 
से न किंचिददश्चरितँ विवृर इति प्रतिघोऽस्पश वेहारद्‌शचरितसंनिश्रयदानकमक 
उक्तः । मोहोऽपायेषु सुगतौ निर्वाणे तत्प्रतिष्ठापकेषु Sag तेषां चाविपरीते हेतुफल- 
संवन्ध यदशानम | अयं च संक्लेशोत्पत्तिसं निश्रपदानकमक; । तत्र क्लेशकमः 
जम्मात्मकस्त्रिविधः संक्लेशः | तस्योत्पत्तिः पूर्वपर्वसंक्लेशनिमित्त उत्तरोत्तरस्य 
संक्लेशस्यात्मलाभः | उत्पत्तेः संनिश्रयदानकर्म | मूढस्येव हि मिथ्याशानर्सराय- 
रागादिक्लेशपौनर्भविककर्मजन्मनां प्रवृत्तेनमूटस्येति | मानः | मानो हि नाम सवं 
एव सत्कायदष्टिसमाश्रयेण प्रवर्तते | स पनश्चित्तस्योन्नतिलक्षणः। तथा द्यात्माः 
sinn स्कन्धेष्वध्यारोप्यायमहमिदं ममेत्यात्मानं तेन तेन विशेषेणोनमयति 
अन्येभ्योऽधिकं मन्यते । स चागौरवदृःस्रोत्यत्तिसंनिश्रयदानकमकः | अगोरवं 
Tg गुणवत्सु च पुद्गलेषु स्तब्धता कायवाचोरप्रश्रितता दःखोत्पत्तिः पुनरत्र 
पनर्भोत्पत्तिः । स च पुनश्चित्तोन्नतिस्वरूपाभेदेऽपि चित्तोन्नतिनिमित्तभेदात्सप्तधा 
भिद्यते । मानोऽतिमान इत्येवमादि | हीनात्कुलविज्ञानवित्तादिभिः श्रेयानस्मि 
कलविज्ञानवित्तादिभिरिति या चित्तस्योन्नतिः सदृशेन वा कुलादिभिरेव सदुशो- 
5स्मीति या चित्तस्योन्नतिः स मानः। अतिमानः । कुलविज्ञानवित्तादिभिः सदुशात्त्या- 
गशीलपौरुषादिभिः श्रेयानस्मि श्रेयसाः वा कुलविद्यादिभिः सदुशोऽस्मि विज्ञानः 
वित्तादिभिरित्ययमतिमानः | श्रेयसः कुलबिज्ञानवित्तेरहमेव श्रेयान्कुलविज्ञानवित्ते- 
रिति या चित्तस्योन्नतिरयं मानातिमानः। अस्मिमानः। पञ्चसूपादानस्कन्धेष्वात्मात्मी 
यरहितेष्वात्मात्मीयाभिनिवेशाद्या चित्तस्योन्नतिः सोऽस्मिमानः । अभिमानः 
अप्राप्त उत्तरे विशेषाधिगमे प्रातो मयेति या चित्तस्योन्नतिः सोऽभिमानः । ऊनः 
मानः | वहृन्तरविशिष्टात्कुलविद्यादिभिरल्पान्तरह्दीनोऽस्मि कुलविद्यादिभिरिति या 
चित्तस्योन्नतिरयमूनमानः । मिथ्यामानः । अगुणवतो गुणवानस्मीति या 
चित्तस्योन्नतिः स मिथ्यामानः। अगुणा हि दोःशील्यादयस्ते यस्य विद्यन्ते 
5गुणवान्‌ । तस्माद्गुणवानस्मीत्यनेन हि दानशीलाद्यभावेऽपि गुणवत्वमभ्युप गतं 
भवतीत्यतो निर्वस्तुकत्वान्मिथ्यामान इत्युच्यते । दृगिति सामान्यनिदंशेऽपि क्लेशा- 
धिकाराप्पञ्चेव क्लेशात्मिकाः सत्कायदुष्ट्यादिका दृष्टयः संबध्यन्ते । न लौकिकी 
सम्यन्दृष्टिनाखवा । आसां तु क्लिष्टनितीरणाकारत्वादविशेषेऽप्यालम्बनाकारभे- 
दात्परस्परतो मेदः । तत्र सत्कायदृष्टियंतपञ्चसूपादानस्कन्षेष्वात्मात्मीयदशेनम्‌ | 
अन्तग्राहदृष्टिस्तेष्वेव पञ्चसूपादानस्कन्धेप्वात्मात्मीयत्वेन WIT यदुच्छेदतः शाश्व- 
ततो वा दशनं । aena: । यया मिथ्यादृष्ट्या हेतु वापवदति फलं क्रियां वा 
सद्वा वस्तु नाशयति । सा सवदशनपापत्वान्मिथ्यादृष्टिरित्युच्यते | दृष्टिपरामर्श 
पञ्चसूपा दानस्कन्धेप्वग्रतो विशिष्टतः श्रेष्ठतः परमतश्च यद्दशन॑ । शीलव्रतपरामर्शः | 
पञ्चसूपादानस्कन्पेषु शुद्धितो मुक्तितो नेर्याणिकतश्च यहर्शनं । विचिकित्सा । कर्म- 
फलसत्यरत्नेष विमतिः | विविधा मतिर्विमतिः | स्याम्न स्यादिति । प्रश्ञातश्ेयं 
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ज्ञात्यन्तरमेवोक्का । 


उक्ताः षदक्लेशास्तदनन्तरोद्दिशस्त्विदानीमुपक्लेशा THAT 
इत्यत आह | 


क्रोधोपनहने पुनः । 
AT: प्रदारा ईष्याथ मात्सर्यं सह मायया ॥ 
शाठ्यं मदो विदिंसा हीरत्रपा स्त्यानमुद्धवः । 
आश्रद्धयमथ कोशीय प्रमादो मुषिता स्मरतिः ॥ 
विच्षेपोऽसंप्रजन्यं च कौकृत्यं मिद्धमेव च | 
वितर्कश्च विचारश्चेत्युपक्लेशा ga द्विधा । 


~ © ~ ७ 
तत्र क्रोधो वतमानमपकारमागम्य यश्चेतस आघातः । अयं चाघातस्वरूपत्वा- 
प्रतिघान्न भिद्यते । किंत्वस्य प्रतिषस्यावस्थाविशेषे 


प्रशतत्वात्मतिघांशिकः | 
वर्तमानमपकारमागम्य यश्चेतस आघातः सत्वासत्वविषयो दरडदानादिसंनिश्रयदान- 


FAFA स क्रोध इति प्रज्ञप्यते | उपनाहो वैरानुबन्धः | क्रोधादूध्व ममानेनेदमपकृत- 
मित्यस्य वैरात्मकस्यानुशयस्थानुत्सर्गः प्रबन्धेन प्रवतनमुपनाहः । अयं चाक्षान्तिसंनि- 
श्रयदानकर्मकः | अक्षान्तिरपकारामर्षरां प्रत्यपकारचिकीर्षा च | अयमपि क्रोधवत्पर- 
द्वेषावस्थाविशेषे प्रज्षप्यते | अतः प्रज्ञसिसन्नेव वेदितव्यः । wa आत्मनोवद्यप्रच्छा- 
दना छुन्दद्वेषभयादीन्निराकृत्य काले तद्धितेषिणा चोदकेन तत्‌ त्वमेवंकारीत्य- 
नुयुक्तस्य मोहांशिक्यवदप्रच्छादना Aa | मोहांशिकत्व तु म्रक्षस्य प्रच्छादना- 
कारत्वात्‌ | अयं च कोकृत्यास्पशंसंनिश्रयदानकमंकः | धर्मतेषा यदवद्यं प्रच्छादयतः 
कोक्कत्यमुत्पद्यते । कोकृत्याच्वावश्यं दोमनस्येन संप्रयोगादस्पश विहार इति । 
प्रदोशश्चण्डवचोदाशिता | चण्डं वचः प्रगाढ पारुष्यं ममघट्टनयोगेन | दशनशीलो 
दाशी तदूभावो दाशिता । अयं च मावप्रत्ययः स्वाथिकः | चण्डेन वचसा प्रदशतीति 
चण्डवचोदाशिता | अयं च क्रोघोपनाहपूवकश्वेतत आघातस्वभाव इति प्रतिघांशिक 
एव न द्रव्यतो मिद्यते। अयं च वाग्दुश्चरितप्रसवकमकः । अस्पशावेहारकमकश्च | 
तद्वतः पुदूगलस्य दुःखसंवासत्वात्‌ | RAT | परसंपत्तो चेतसो व्यारोषो लाभसत्कारा- 
ध्यवसितस्य लामसत्कारकुलशीलश्रुतादीन्‌ गुणवशेषान्‌ परस्योपलभ्य द्वेषांशिकोमषे- 
कृतश्चेतसो व्यारोष ईर्ष्या | स्वमाश्रयं व्याप्य रोषो व्यारोषः । दोमनस्यसंप्रयोगातप्पूर्व- 
कश्चास्पर्शविद्दार इति दौमनस्यास्पशवहारकमिकोच्यत । मात्सयं pole चेतस 
आग्रहः | उपात्तं वस्तु धर्मामपकोशलात्मक यन awaa नेवा 
दीयते तद्दानं । तस्मिन्सति दानाभावाताद्वशाधातडच्यत् i Maan 
जीबितोपकरणेषु रागांशिकश्वेवल ATHEIST dors ae ४ ` ph 
पकं । adaa: YAAK TITS , र 
र यामूतार्थसं दर्शनता | लामसत्काराध्यवासितस्य Mas 
येणान्यथावस्थितस्य शालादेरर्थस्यान्यथा प्रकाशना । इयं च सहिताम्यां झर र. ae 
सभूतान्‌ गुणान्‌ प्रकाशयतस्तयोः समुद्तियोः प्रश्‍प्यत इति क्रोधादिवत्यज्ञ 
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दैव्यंत इति मिथ्याजीवसंनिश्रयदानकर्मिका । शाख्य स्वदोषप्रच्छादनोपायसंग्रहीतं 
चेतसः कौटिल्यं । स्वदोषप्रच्छादनोपायः परव्यामोहनं । तत्पुनरन्येनान्यत्पतिसरन्वि- 
क्षिपति | अपरिस्फुटं वा प्रतिपद्यते | अत एव शाख्य म्रब्ादूभिद्यते । स हि स्फुटमेव 
प्रच्छादयति न काक्वा | इदमपि लाभसत्काराध्यवसितोपायाम्यां रागमोहाम्यां स्वदोष- 
प्रच्छादनार्थं परव्यामोहनाय प्रवर्तते | तयोरेव सहितयोः yaad | इदं च सम्यगव 
वादलाभपरिपन्थिककर्मकं । सम्यगववादस्य यो लाभो योनिशो मनसिकारस्तस्यान्तरायं 
करोति | मदः स्वसंपत्तौ रक्तस्यो र्ष श्चेतसः पर्यादानं | कुलारोग्ययौवनबल रूपैश्वर्य- 
बुद्धिमेधाप्रकर्षः स्वसंपत्तिः | saat हर्षविशेषः । येन इपविशेषेण चित्तमस्वतन्त्रीः 
क्रियते तेन तदात्मतन्त्रीकरणात्पर्यात्तं भवतीत्येतदुक्तं चेतसः पर्यादानमिति | अयं च 
सर्वक्लेशोपक्लेशसं निश्रयदानकर्मकः | विहिंसा सत्वविहेठना | विविधेवंधतन्धनताडन- 
तर्जनादिमिः सत्वानां हिंसा विहिंसा | विददेख्यन्तेऽनया सत्वा वधबरन्धनादिभिदुंःखदौ- 
मनस्योत्पादनादिति सर्वसत्वविहेठना । सा पुनः प्रतिघांशिकी निघृ णता सत्वेषु चित्त- 
रुक्षता सत्वविहेठनकर्मिका बिहिंसेत्युच्यते | आह्वीक्यं स्वयमवद्येनालञ्जा | तस्मिन्‌ 
कर्मण्यात्मानमयोग्यं मन्यमानस्यापि यावद्येनालञ्जा साह्ीक्यं ह्ीविपक्ष॒भूतं | AAT 
राप्यं परतोऽवच्येनालजञ्जा | लोकशास्तरविरुद्वमेतन्मया क्रियत इत्येवमवगच्छुतोऽपि या 
तया पापक्रिययालज्जा सापत्राप्यविपक्षमूतमनपत्राप्यं । एतच्च द्वयमपि सर्व क्लेशोप- 
क्लेशसाहाय्यकर्मकं | रागद्वेषमोहप्रकारेषु सर्वासत्कायंप्रभवहेतुषु रागद्वेषयोरयोगपद्याद्यः 
थासंभवं प्रज्ञप्यते न तु स्वतन्त्रमस्ति । स्त्यानं चित्तस्याकर्मण्यता स्तैमित्यं । स्तिमित- 
स्य मावः स्तैमित्यं यद्योगाच्चित्तं जडीभवति स्तिमितं भवति नालम्बनं प्रतिपत्तु समु- 
त्सहते | एतच्च सर्वक्लेशोपक्लेशसाहाय्यदानकर्मकं | मोहांशे प्रज्ञसत्वाच्च मोहांशिक- 
मेव न एथग्विद्यते | ओद्धत्यं चित्तस्याव्युपशमः । व्युपशमो हि शमथस्तद्विरुद्धोऽव्यु- 
qua: । स पुनरेष रागानुकूलपूर्वहसितरसितक्री डिताद्यनुस्मरतश्चेतसोऽव्युपशमदेतुः 
शमथपरिपन्थकमंकः | आश्रद्धयं कर्मफलसत्यरत्नेष्वनभिसंप्रत्ययः श्रद्धाविपक्षः । श्रद्धा 
ह्स्तित्वगुणवत्वशक्यत्वेष्वभिसंप्रत्ययः प्रसादोऽभिलाषश्च यथाक्रमं | अश्रद्धा तद्विपर्यं- 
येणास्तित्वगुणवत्वशक्यत्वेष्वनभिसंप्रत्ययोऽप्रसा दोऽनमिलाषश्च । कोसीद्यसंनिश्रयदा- 
नकमंकम्‌ | अश्रद्दधानस्य प्रयोगच्छुन्दाभावात्कोसीयसंनिश्रयदानकर्मकत्वं । कोसीद्यं 
कुशले चेतसोऽनम्युत्सादो वीय॑विपक्षः | कुशले कायवाङ्सनःकर्मणि निद्रापाश्वशय- 
नसुखमागम्य यो मोह्ांशिकश्चेतसोऽनभ्युत्साहः | एतञ्च कुशलपच्षप्रयोगपरिपन्थिक- 
ईक | प्रमादो येलोभद्वेषमोहकोसीयेः क्लेशाद्रागद्वेषमोहादिकाच्चित्तं न रक्षति कुशलं 
च तत्मातपक्षभूतं न भावयति | तेषु लोभद्वेषमोहकोसीद्येषु प्रमादः प्रशप्यते | अयं 
चाकुशलइ॒द्धिकुशलपरिहाणिसंनिश्रयदानकर्मकः । मुषिता स्मृतिः क्लिष्टा स्मृतिः | 
क्लिष्टेति क्लेशसंप्रयुक्ता | इयं च विद्चेपसंनिश्रयदानकर्मिका | विद्षेपो रागद्वेषमोहांशि- 
कश्चेतसो विसारः | aad क्तिप्पतेडनेन चित्तमिति विक्षेपः । ये रागद्वेषमोहैश्चित्तं 
समाध्यालम्बनाद्वा हः च्यते तेषु यथासंभवं विक्षेपः प्रशप्यते एष च वेराग्यपरिप- 
' न्थिकमंकः । असंप्रजन्यं क्लेशसंप्रयुक्ता प्रशा | ययासंविदिता कायवाकूचिचचर्या अति- 


93 


( १७.) 
कैमप्रक्रमादिघु वर्तते करणीयाकरणीयाज्ञानात्‌ । एतच्चापत्तिसंनिश्रयदानकर्मकम्‌ | 
कोकृत्यं चेतसो विप्रतिसारः । कुत्सितं कृतमिति gad । तदूभावः AzA । 
इह छ कुकृतविषयश्वेतसो विलेखः stat चेतसिकाधिकारात्‌ | एतच्च 
चित्तस्थितपरिपन्थिकर्मकं | मिद्धमस्ततन्त्रवृत्तिचेतसोऽमिसंचषेपः । बृत्तिरालम्बने प्रवृत्तिः | 
साe्वतन्त्रा चेतसो यतो भवति तन्मिद्धम्‌ | कायचित्तसंधारणासमर्था वा वृत्तिश्चेतसो- 
SETA सा यतो भवति तन्मिद्धम्‌ | अभिसंच्चेपश्चेतसश्चच्नुरादीन्द्रयद्वारणाप्र- 
Tt | एतच्च मोहांशे प्रज्ञपनान्मोहांशिक कृत्या तिपत्तिसंनिश्रयदानक्मक च । वितकः 
पयषको मनो जल्पः प्रज्ञाचेतनाविशेषः । पर्येषकः किमेतदिति निरूपणाकारप्रवृत्तः । मनसो 
जल्पो मनोजल्यः । जल्प इव जल्पः | जल्पोडर्थकथनं । चेतनाप्रशाविशेष हत । चत 
नायाश्चित्तपरिस्पन्दात्मकत्वात्‌ । प्रज्ञायाश्व गुणदोषविवेकाकारत्वात्तद्दशेन IT- 
au: । कदाचिच्चित्तचेतनयोविंतकंप्रश्पिः | कदाचित्मज्ञाचेतसोयथाक्रममनभ्यूहाभ्यू- 
हावस्थयोः | अथ वा चेतनाप्रज्ञयोरेव वितर्कप्रज्ञतिस्तद्शशेन चित्तस्य तथाग्रदृत्तत्वात्‌ । 
स एव चित्तस्यांदारकता | ओदारेकतेति स्थूलता वस्तुमात्रपयंषणाकारत्वात्‌ | एष 
च नयो विचारेऽपि द्रव्य: | 1वचारोऽाप ।इ चेतनाप्रज्ञावेशषात्मकः | अत्यवक्षुका 
मनोजल्प एव । इदं तांदाते पूवांधिगतानरूपणात्‌ | अत एव च ।चत्तसूच्मतत्युच्यत | 
एतो च स्पशास्पशविहारसंनिश्रयदानकमंको । अनयोश्चोदारिकवूच्ष्मतया व्यवस्था- 
पनात्यृथक्‍्करणं | द्वये द्वेषे | द्वयं च द्वय च द्वये । तं पुनः कोक्कत्यामद्ध ।वतक- 
विचारों च । एते च चत्वारो घमा ।द्वधा 1क्लष्टा अक्लिष्टाशच | तत्राकुशलमईत्वा 
कुशलं च कृत्वा यश्चेतसो विलेखस्तत्संकिजञष्टं कोकृत्मम्‌ | यत्कुशलमङ्ृत्वा तत्को- 
कृत्यम क्लिष्टं | SAT क्ज्ञश/चत्तावेद्ध क्जष्टचित्तप्रयुक्क च क्लिष्टं | आक्लष्ट।चत्त।- 
विद्धमक्लिष्टचेत्ततप्रयुक्त चाक्लष्टम्‌ | कामव्यापादावांहसादवितकाः क्लिष्टाः । नष्क- 
म्यादेवितका अक्लिष्टाः | एवं परापबातापायविचारः क्लिष्टः । परानुग्रद्दोपायावचारा- 
SEAT: | तत्र ये कोङ्कत्यामद्वावेतकावचाराः क्लिष्टाः त एवापक्लेशा नतर | तत्र 
यथा रूपशन्दाद्युपलान्धः षद्श्रकारा यथासंभवं सवंश्चेतसिकेः संप्रयुज्यते | सवत्न- 
गेविनेथतेः कुशलेः क्लेशे ६पक्लेशेश्च | एवं त्रिवेदना तिसांभश्च वेदनाभः संप्रयु- 
ज्यते सुखया दुःखया अढुःखासुखया च । सोमनस्यदौमंनस्योपेच्षास्थानौयेषु रूपादषु 
तदुत्पत्तेः कुशला अकुशला अव्याङ्कता च । आलवविज्ञान ठु saat: पञ्चमिरेव 
संप्रयुज्यते नान्येस्तत्र चोपेक्षेव वेदना आनेद्वताव्याकृतं च । क्लिष्ट मनः aqad: 
पञ्चाभेश्चतुर्भिशच क्लेशंरात्ममाहादिंमिः | तत्रापेक्षेंव वेदना निवृताव्याइृतं चेते । 
इदमिदानीं चिन्त्यते | किं पञ्चानां चल्लुबिज्ञानादानां गपदालम्बनप्रत्ययसांनिध्येऽ- 
प्याज्ञयविज्ञाना देकस्येवोत्स/त्तभेवति न द्वयान बहूना वा | यथेके मन्यन्ते । न wir 
agai वा युगपत्सम नन्तरप्रत्ययाभावा देकस्येव विज्ञानस्योप्पत्तिमवात । न चेक विज्ञान 
बहूनां समनन्तरप्रयत्यत्व प्रतिपत्तुमुत्सदते । Ga VS MME 
मेकमेवोत्यद्यते | एवं द्ववोबेहूना च प्रस्ययसानिध्य त्यामत आह | 
पञ्चानां मूलविक्षान यथाम्रत्ययसुद भव; । 
विज्ञानानां सह न वा वरज्ञाणा यथा जले ॥ 
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[चानामिति चल्नुरादिविज्ञानानां तदनुचरमनोविज्ञानसहितानां । पञ्चानां 
चक्षुपदिविज्ञानानां बोजाश्रप्रत्वातत gaia जन्मोपादानाच्चालयविज्ञानं मूलः 
विज्ञानमित्युच्यते | यथाप्रत्ययमुदूभव इति । यस्य यस्य यः प्रत्ययः संनिहितस्तस्य 
तस्य नियमेनोद्‌मव आत्मलाभः । सह न वेति । युगपत्कमेण वा । तरङ्गाणां यथा 
जल इति | आलयविज्ञानात्‌ प्रवृत्तिविजानानां युगपदयुगपच्चोत्पत्तो दृष्टान्तः | are | 
तद्यथा विशालमते । महत उदकोघस्थ वहतः सचेदेकस्य तरद्भस्योत्पत्तिप्रत्ययः प्रत्यु- 
पस्थितो भवत्येकमेव तरङ्गं प्रवर्तते । सचेदूद्रयोस्त्रयाणां संबहुलानां तरङ्गाणामुत्पत्ति- 
प्रत्ययः प्रत्युपस्थितो भवति । यावत्संबहुलानि तरज्ञाणि प्रवर्तन्ते । न च तस्यादका- 
घस्य सोतसा वहतः समुच्छित्तिमवति | न पर्युपयोगः प्रज्ञायते | एवमेव विशालमते | 
तदोघस्थानीयमालयविज्ञानं संनिश्रित्य प्रतिष्ठाय सचेदेकस्य विज्ञानस्योत्य त्तिप्रत्ययः 
प्रत्युपस्थितो भवति | एवमेव चक्तुविज्ञानं प्रवर्तते | सचेदूदवयोस्त्रयाणां सचेत्यञ्चानां 
विज्ञानानामुत्पत्तिप्रत्ययः प्रत्युपस्थितो भवति | सकृदूयावत्पञ्चानां प्रवृत्तिमवति | 
अत्र गाथा । 


आदान विज्ञानगभीरसूहमो 

ओघो यथा वतंति सवंबीजो । 
बाला एषामपि न भ्रकाशिते 

मोहेव आत्मा परिकल्पयेयुः ॥ 


इति । न हि विज्ञानप्रतिनियमेनालम्ब्नप्रत्ययवत्‌ समनन्तरप्रत्यय इष्यते | ad- 
विज्ञानोत्यत्तो सवंस्य विज्ञानस्य तत्समनन्तरप्रत्ययत्वाभ्युपगमात्‌ । अत एकस्मादपि 
समनन्तरप्रत्ययादालम्बनप्रत्ययसांनिध्ये द्वयोबहूनां च विज्ञानानामुत्पत्तिर्न निरुध्यते | 
किं चात्र कारणम्‌ । यत्समनन्तरप्रत्ययप्रतिनियमाभावे पञ्चानां च युगपदालम्बन- 
प्रत्ययसांनिध्ये एकनेवोतपत्तव्यं न पञ्चमिरपीति | तस्मादालम्बनसदूभावे पञ्चानामपि 
चोत्यत्तिरित्यभ्युपेयम्‌ | इदमिदानीं वक्तव्य | कि मनोविज्ञानं चक्षुरादिविज्ञानैः सह 
प्रवतत विना वा । उत नेवेत्यत AR | | 


मनोविज्ञानसंभूतिः  सवंदासंज्ञिकारते । 
समापत्तिद्यान्मिद्धान्मच्छ नादृप्यचित्तकात्‌ ॥ 


इति । सर्वदेति सर्वकालं चन्नुरादिविज्ञानैः सह विना वेत्यर्थः । अस्योत्सगस्या- 
पवादमारभते । आसंशिकादूते । समापत्तद्वयान्मिद्धान्मू््छुनादप्यचित्तकाद्‌ इति । 
तत्रासंशिकमसंशिसत्वेपु देवेपूपपन्नस्य यश्चित्तचेतसिकाना धर्माणां निरोधः । समा- 
पत्तिद्व्यमसंज्चिसमापत्तिनिरोधसमापत्तिश्च । तत्रासंशिसमापत्तिस्ततीयध्यानाद्वीतरागस्य 
नोव्वमवातरागस्य 1नःसरणुसंज्ञापूवकेण मनसिकारेण मनोविज्ञानस्य तत्संप्रयुक्तानां 
च चेत्तनां यो निरोध; सोअत्रासंशिसमापत्तिरित्युच्यते । निरुध्यते5नेनेति निरोधः । 
स पुनः ससप्रयोगस्य मनोविज्ञानस्य समुदा चारनिरोधः । आशयस्यावस्थाविशेषः । 
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स च समापत्तिचित्तादनन्तर चित्तान्तरोत्पत्तिविरुद्ध आश्रयः प्राप्यत इति समापत्ति- 

त्युच्यते । निरोधसमापत्तिराकिचन्यायतनवीतरागस्य शान्तविह्ारसंज्ञापूर्वकेण मन- 

सिकारेण ससंप्रयोगस्य मनोविज्ञानस्य क्लिष्टस्य च मनसो यो निरोधः । इयमप्य- 

संजिसमापत्ति वदाश्रयस्यावस्थाविशेपे प्रजञप्यते । अचित्तकं मिद्धं गाढमिद्धोपहतत्वा- 

दाश्रयस्य तावत्कालं मनोविज्ञानाप्रतृत्तेरचित्तकमित्युच्यते | अचित्तिका मूर्च्छा | 

आगन्तुकेनाभिघातेन वातपित्तश्लेष्मवैषम्येण वा यदाश्रयवै पम्यं -मनोविज्ञानप्रवृत्ति- 
विरुद्धं | तत्राचित्तिका मूच्छोपचर्यते | एताः पञ्चावस्था वर्जयित्वा तदन्यासु सर्वास्व 
वस्थासु मनोविज्ञानप्रबृत्तिवे दितव्या । एवमासंशिकादिषु मनोविज्ञाने निरुद्धे तदपगमे 
पुनः कुत उत्पद्यते । यत्तस्य कालक्रिया न भवति । तत्पुनरालयविज्ञानादेवोत्पद्यते | 
तद्धि सव विज्ञानबीजकमिति | यत्र विज्ञानपरिणामे आत्मधर्मोपचारः | स पुनस्त्रि- 
धेत्युद्दिश्य विस्तरेण त्रिविधोऽपि निदिष्टः। इदानीमात्मधर्मोपचारो यः प्रज्ञप्यते स 
विज्ञानपरिणाम एव न विज्ञानपरिणामात्स एथगस्त्यात्मा घर्मा वेति यत्प्रतिज्ञातं तत्परः 
साधनार्थमाह | 


विज्ञानपरिणामोऽयं विकल्पो यद्विकल्प्यते | 
तेन तन्नास्ति तेनेदं सवै विज्ञप्रिमात्रकम्‌ ॥ 


इति । योऽयं विज्ञानपरिशामस्त्रिविधोऽनन्तरमभिहितः सोऽयं विकल्पः | अध्यारो- 
पितार्थाकाराः त्रेधातुकाश्चित्तचैत्ता विकल्प उच्यते । यथोक्तं | 
अभूतपरिकल्पस्तु चित्तचेत्तास्त्रिधातुकाः | 
इति । तेन त्रिविषेन विकल्पेनालयविज्ञानक्लिष्टमनःपब्ृत्तिविज्ञानस्वभावेन ससं- 
प्रयोगेण थद्विकल्प्यते भाजनमात्मा स्कन्धधात्वायतनरूपशन्दादिकं वस्तु तन्नास्तीत्यतः 
स विज्ञानपरिणामो विकल्प उच्यते | असदालम्बनत्वात्‌ | कथं पुनरेतद्विज्ञायते 
तदालम्बनमसदिति | यद्धि यस्य कारणं तस्मिन्समग्रे चाविरुद्धे च तदुत्पद्यते नान्यतः | 
विज्ञानं च मायागन्धर्वनगरस्वप्नतिमिरादावसत्यालम्बने जायते | यदि च विज्ञान- 
स्यालम्बनप्रतिबद्ध उत्पादः स्यात्‌ एवं सति मायादिष्वर्थाभावान्न विज्ञानमुत्पद्यते | 
तस्मात्‌ पूर्वकान्‌ निरुद्धात्‌ तज्जातीयविज्ञानाद्‌ विज्ञानमुत्पद्यते । न बा्यादर्थात्‌ 
तस्मिन्नसत्यपि भावात्‌ । दुष्टा चाभिन्नेऽप्यर्थ प्रतिपत्त॒णां परस्परविरुद्धा प्रतिपत्तिः | 
न चेकस्य परस्परविरुद्धानेकात्मकत्वं युज्यते । तस्मात्‌ अध्यारोपितरूपत्वाद्‌ विकल्प- 
स्यालम्बनम्‌ असदिति प्रतिपत्तव्यं । अनेन तावत्‌ समारोपान्तं परिहुत्यापवादान्तः 
परिजिद्दीषया आह | 
तेनेदं सर्वं विज्ञप्तिमात्रकम्‌ | 
इति । तेनेति तस्मात्‌ । यस्मात्‌ परिणामात्मकेन विकल्पेन यद्विकल्प्यते | तेन 
तन्नास्ति। तस्माद्‌ विषयाभावात्‌ । ad विज्ञसतिमात्रकं | सर्वमिति त्रैघातुकमसंस्कृत 
च। मात्रशव्दस्तद धिकविषयव्यवच्छे दाथ: । ककारः पादपूरणार्थः | यदि सर्व fafa- 
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मात्रकमेव न ततोऽन्यः कर्ता करणं वारिति | कथं मूलविज्ञानाद्‌ अनधिष्ठिताद्‌ असति 
करणे विकल्पाः प्रवर्तन्त इत्याह | 
सर्वबीजं हि विज्ञानं परिणामस्तथा तथा | 
यात्यन्योन्यवशाद्येन विकल्पः स स जायते ॥ 
बिज्ञानमित्यालयविज्ञानं । विज्ञानं 
ब्िज्ञारादन्यदपि कैश्चित्‌ प्रधानादि 
एकपदव्यभिचारेऽपि विशेषण- 
दिति । पूर्वावस्था- 


यत्र सर्व॑धमोत्पादनशकत्यनुगमात सर्वबीजं | 
ह्यसर्वबीजमप्यस्तीति | अतः सर्वबीजमित्याह | 
सर्वबीजं कल्प्यत इति विज्ञानमित्याह | अथवा | 
` विशेष्यत्वदर्शनान्नायं दोषः । परिणामस्तथा तथा यात्यन्योन्यवशा त । 
तोऽन्यथाभावः परिणामः । तथा तथेति तस्य तस्य विकल्पस्यानन्तर त्पादनसमथा- 
वस्थांप्रा्नोतीत्यर्थः | अन्यान्यवशादिति । तशा हि चल्नुरादिविज्ञानं स्वशक्तिपरिपोषे 
वर्तमाने शक्तिविशिष्टस्यालयविज्ञानपरिणामस्य निमित्तं सोऽपि आलयविज्ञानपरिशामः 
चक्षरादिविज्ञानस्य निमित्तं भवति | एवमन्योन्यवशाद्‌ यस्माढुभयं प्रवतते । तस्मा- 
दालयविज्ञानाद्‌ अन्येनानधिष्ठिताद अनेकप्रकारो विकल्पः स स जायते | तत्र च 
वर्तमाने जन्मनि यथालयविज्ञानात प्रवृत्ति विञानस्योप्पत्तिवति तथा ख्यातं | इदानीं 
विज्ञसिमात्रे अनागतं जन्म वर्तमानजन्मनिरोघे सति यथा प्रतिसंधीयते तप्रदशयन्नाह | 


कमणो वासना ग्राहद्रयवासनया सह | 
क्षीणे पृवेविपाकेऽन्यद्विपाकं जनयन्ति तत्‌ ॥ 


इति । पुण्यापुण्यानेञ्जचेतना कर्म तेन कर्मणा यदनगतात्मभावाभिनित्वत्तये 
आलयविज्ञाने सामथ्यमाहितं | सा कमंवासना । ग्राहद्वयं । ग्राह्मग्राहो ग्राहकग्राहृश्च | 
तत्र विज्ञानात्‌ प्रथगेव स्वसंतानाध्यासितं ग्राह्ममस्तीत्यध्यवसायो ग्राह्मग्राहः | तच्च 
बिज्ञानेन प्रतीयते विज्ञायते ग्रह्मत इति योऽयं निश्चयः । स ग्राहकग्राहः । पूर्वोत्पन्न- 
गाह्म्राहकआहाच्िसमनागततज्जातौयग्राह्म्राहकग्राहोत्पत्तिबीजं ग्राहद्वयवासना | तत्र 
कमवासनामेदाद्‌ गतिमेदेनात्मभावभेदः बीजभेदादङ्कुरभेदवत्‌ । ग्राहृद्वयवासनायास्तु 
सर्वकमंवासनानां यथास्वम्‌ आक्षिसात्मभावोत्यादने प्रवृत्तानां सहकारित्वं प्रतिपद्यते । 
= solic AU । एवं च न केवलाः कमवासना ग्राहद्वयवासनानु- 
रीता विपाकं जनयन्तीत्युक्कं भवति | i 
नेज्या जनयन्ति तदिति प्॑ज्मोपचितेन eters ee या 
निङत्तस्मन्‌ चरो इति | आत्तेपक न प्य q. dl वपाक 
वानासहिवा उपदि ries पय तावस्थिते यथाबलं कमवासना AEA 
निल्न नकसान z  तदेवालयविज्ञानं जनयन्ति | आलयवि- 
` ` ` „° 11 उस्याभावात्‌। क्षीणे पूर्वविपाक इत्यनेन yaari परि- 
हरति । अन्यद्विपाकं जनयन्तीत्युच्छे दान्तं । चल्नुरादिविज्ञानव्यतिरिक्तमालयविज्ञान- 
सुरा| दावज्ञानव्यतिरिक्कमालयविज्ञान 


मस्ति | तदेव च adding न च 
तर्च | उक्त खुरादिविज्ञानमिति | कत त 
तरच । उक्त हि भगवताभिधर्मचूले | "मिति । कृत एतत्‌ । आगमाद्‌ इकति 
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अनादिकालिको धातुः सवेधमैसमाश्रयः । 
तस्मिन्‌ सति गतिः सर्वा निर्वाणाधिगमोऽपि a y 


न चालयविज्ञानमन्तरेण संसारप्रवृत्तिनित्रत्तिर्वा युञ्यते । तत्र संसारप्रवृत्तिर निका- 
यसभागान्तरेषु प्रतिसंघिबन्धः | नित्रत्तिः सोपधिशेपो निरुपधिशेषश्च निर्वाणधातुः। 
तत्रालयविज्ञानाद्‌ अन्यत्‌ संस्कारप्रत्ययं विज्ञानं न युज्यते । संम्कारप्रत्यय- 
विज्ञाना मादे परदृ्तेरप्यभावः | संसारस्य आज्ञयविजञानानभ्युपगमे प्रतिसंधिविज्ञानं वा 
संस्कारप्रत्ययं परिकल्प्येत संस्कारभाविता वा प्रड़विज्ञानकायाः । तत्र ये 
संस्काराः प्रातिसंधिकविज्ञानप्त्ययत्वेनेष्यन्ते | तेषां चिरनिरुद्धत्वात | 
निरुद्धस्य चासत्वात्‌ असतश्च प्रत्ययत्वाभावात्‌ । न संस्क्रारप्रत्ययँ प्रतिसंधि- 
विज्ञानं युज्यते | प्रतिसंधौ च नामरूपमप्यस्ति न केवलं विज्ञानं तत्र विज्ञानमेव संस्का- 
रमत्ययं न नामरूपमिति | का तत्र युक्तिः | तस्मात संस्कारप्रत्ययं नामरूपमिति वक्त- 
व्यं | न तु विज्ञानमिति | कतमदन्यविजानप्रत्ययं नामरूपं | यदत्तरकालमिति चेत 
तस्य पातिसंधिकनामरूपात क आत्मातिशयः यतस्तदेव विज्ञानप्रत्ययं न ww | पूव च 
संस्कारप्रत्ययं नोत्तरमिति | अतश्च संस्कारप्रत्ययं नामरूपमेवास्त किं प्रतिसंधिविज्ञाने- 
नाङ्गान्तरेण परिकल्पितेन | तस्मान्न प्रतिसंधिविज्ञानं संस्कारप्रत्यथं युज्यते | संस्कारपरि- 
भाविता वा षड़विज्ञानकाया अपि न संस्कारप्रत्ययं विज्ञानं युज्यते | किं कारणं । न 
हि विज्ञानं विपाकवासनां निष्यन्दवासनां वा स्वास्मन्याधत्त' समर्थ स्वात्मनि कारित- 
विरोधात्‌ नाप्यनागते तस्य तदानुत्पन्नत्वात्‌ । अनुत्पन्नस्य चासत्वात्‌ । नाप्युत्पन्ने yd- 
स्य तदा निरुद्वत्वात्‌ | अचित्तिकासु च निरोधसमापत्त्याद्मवस्थासु पनः संस्कारपरि- 
भावितचित्तोत्पत्यसंभवात्‌ | विजञानप्रत्ययं नामरूपं न स्यात | षडायतनं न स्यात । 
एवं यावज्जातिप्रत्ययं जरामरणं न स्यात्‌ | ततश्च संसारप्रवृत्तिरेव न स्यात्‌ तस्माद- 
विद्याप्रत्ययाः संस्काराः तदधिवासि चालयविज्ञानं संस्कारप्रत्ययं विज्ञानं । तत्परत्ययं 
प्रतिसंधौ नामरूपमित्येषेव नीतिरनबद्या | संसारनिवृत्तिरपि आलयविज्ञाने असति न 
युज्यते | संसारस्य हि कर्म क्लेशाश्च कारणं तयोश्च क्लेशाः प्रधानं | तथा हि क्ले- 
शाधिपत्यत्वात कर्म पुनभवाक्षेपसमर्थ भवति नान्यथा । तथा आच्षिसपुनभ॑वमपि कर्म 
क्लेशाधिपत्यादेव पुनर्भवो भवति नान्यथा । एवं च FAT एव संसारप्रवृत्तेः प्रधान- 
त्वान्मूलं | अतस्तेषु प्रहीणेषु संसारो विनिवतते नान्यथा । न चालयविज्ञानमन्तरेण 
तत्प्रहाणं युज्यते | कथं पुनर्न युज्यते | संमुखीभूतो वा क्लेशः प्रहीयते । बीजावस्थो 
वा । तत्र संमुखीभूतः प्रहीयत इति । अनिष्टिरेवेय । तत्र प्रहाणमागस्थायिनाँ वा 
बीजावस्थो5पि नैव प्रहीयते | न हि प्रतिपद्वात्‌ तदानीं किंचिदन्यदभ्युपगम्यते । यत्र 
क्लेशबीजं व्यवस्थितं तत्प्रतिपचेण प्रदीयेत अथ प्रतिपक्षचित्त एव क्लेशबीजानुषक्त 
इष्यते | न हि तत्‌ क्लेशबीजानुषक्कमेव तत्मतिपक्षो भवितुमहति। न चामहीणक्ले- 
शबीजानां संसारनिवृत्तिः संभवति । तस्मादवश्यम्‌ आलयविज्ञान तदन्यविज्ञानसह- 
भूमिः क्लेशोपक्लेशोर्‌ भाव्यते स्वबीजपुष्ट्यादानत इत्यभ्युपेयं । ये पुनश्चित्तत का 
` संततिपरिणामविशेषाद्‌ यथाबलं वासनाइृत्तिलामे सति क्लेशोपवलेशाः प्रवतन्ते तेषां 
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चालयविज्ञानव्यवस्थित बीजं तत्सहभुवा क्लेशप्रतिपत्नमार्गेणापनीयते | तस्मिश्चाप- 
नीते न पुनस्तेनाश्र येण कले शा नामत्पत्तिरिते सोपधिशेधो निवाणघाठुः आप्यते | 
पूर्वकर्माच्चिप्जन्मनिरोधे च ततोऽन्यजन्माप्रतिसंधानान्‌ निरुपधिशेषो निर्वाण धावुः । 
न हि कर्म विद्यमानमपि क्लेशेषु प्रहीणेषु सहकारिकारणाभावात्‌ पुनर्भवमभिनिर्वत- 
fag समर्थम्‌ । एवम्‌ आलयविज्ञाने सति संसारप्रदृत्तिनिवृ haga । नान्ययेत्यवश्यं 
चल्लुरादिविज्ञानव्यतिरिक्के आलयविज्ञानं | तदेव च सवधमत्रीजानुगत न चक्षुरादि- 
विज्ञानमित्यभ्युपगन्तव्यं । विस्तरविचारस्तु पञ्चस्कन्धकोपनिबन्धाद्‌ वेदितव्यः | 


Madhyantavibhanga 


अभूतपरिकल्पाश्च चित्तचेत्तास्त्रिधातुका: । 
त्रार्थष्ष्टििज्ञानं तद्विशेषे तु चेतसाः ॥ 


न ठु यत्रेव वितकों विचारश्चेति | यथा रूपं भूतानि भौतिकं चेवमभूतपरिकल्पो- 
ऽपि चित्तं चेत्ताश्च न केवलं चित्तमेव । ते च त्रिधाठुकस्वभावाः | कामरूपारूप्या- 
वचरभेदेन त्रिधातुकाः | 


० 


अभूतपरिकल्पाधिकारे पुनरभूतपरिकल्पग्रहणमनुपलन्ध्यन्तरितत्वात्‌ | पर्यायलक्ष- 
णमपीति चित्तचैतसिकविशेषप्रदर्शनेनामूतपरिकल्पस्य पर्यायलक्षरं ख्यापयति | कथं 
कृत्वा | परिकल्प्यवस्तुनः स्वभावविशेषपरिकल्पनया चित्तजैत्तानां प्रबृत्तत्वादर्थस्वरूप- 
विशेषदृष्टिश्चित्तचैत्ता अभूतपरिकल्पाश्चैते पर्यायपर्यापन्नाः | 


त्रार्थमातरदृष्टिविज्ञानं इत्यत्र मात्रशब्दो विशेषापनयनाय । अण्हीतविशेषा 
वस्तुस्वरूपमात्रोपलब्धिरित्यर्थः | अर्थविशेष दृष्टिश्चितसा वेदनादय इति तेन तेन विशे- 
षरूपेण तत्र तत्राभिप्रवृत्ततः | तत्राह्नादकपरितापकत्वविशेषो यस्तस्य वस्तुनः सौमन- 
स्यादिस्थानं तद्ग्रहरां वेदना | स्त्री पुरुषादिव्यवहारप्ज्ञसिलब्गणो योऽर्थेविशेषस्त- 
दूग्रहरां संशा | एवमन्येऽपि यथायोगं योज्याः | एवं चैषामाश्रयालम्बनकालद्रव्य- 
समताभिः सम्प्रयुक्तत्वं न त्वाकारसमतयापि विज्ञानविशेषप्रसङ्गात्‌ | 


चित्तबिशेषा एव चैतसा इति कैश्चिदभिप्रेत । 
प्रतिभासं विचित्रमुत्पद्चते मयूरचन्द्रकबत्‌ | 
लोके विचित्रमिप्यते मा भूदेकमनेकस्व भाव 
परिनिष्पन्नः स्यात्‌ । ञ्ञान्तिमात्रे तु नैषः 


विज्ञानमेव तत्तादृशवस्त्वादि- 
कथमेकं विचित्रं च | अनेक हि लक्षणां 
मिति । स्यादेष दोषो यदि धर्मस्वभावः 
दोषः । न तथा सवथाभावादित्युक्तेः | 
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नेतेदेवं | सूत्रविरोधात्‌ । या वेदना या संज्ञा या चेतना यच्च विज्ञानं संसृष्टा अमी 
धर्मा न विसंसृष्टा इति । संसर्गश्च नाम सतां युगपत्‌ संयोगो भवतीति। यो fe 
धर्मस्वभावमपरिनिष्पन्नमिच्छु॒ति तस्येतत्‌ सूत्र मस्मिन्नर्थऽञापकमिति | अमूतपरिकल्प- 
मात्रेऽन्यस्य चा मावे हेतुफज्ञप्रभेदाविज्ञानेन तप्रदशनार्थ प्रवृत्तिलक्षणमपि दशितं | 
तेन हेतुफज्ञभावोऽभूतपरिकल्प इति लक्षणं । प्रवृत्तेरेव लक्षणं प्रव्रत्तिलक्षरां । प्रवृत्तिः 
पुनद्विधा । क्षणपरम्पराप्रवृ त्तियंदाधिपत्येन प्रत्युत्मन्न उपभोगसंक्लेशः । जन्मान्तर" 
प्रवृत्तिशच यदाधिपत्येनायत्यां क्लेशकर्मायुःसंक्लेशाः | अत्र क्षण परम्परा प्रवृत्तिलक्षण- 
मुक्त । जन्मान्तरग्रतरृत्ति संक्लेशलत्षणत्वेन ख्यापयिष्यति | 


एकं प्रत्यय विज्ञानं द्वितीयमोपभो गिकम्‌ | 
उपभोगपरिच्छेदप्रेरकास्तत्र चेतसा ॥ 


तत्रेकमित्यालयविज्ञानं शेषाणां सप्तानां विज्ञानानां हेतुप्रत्ययभावेन हेतुरिति 
प्रत्ययविज्ञानम्‌ | 'द्वितीयमौपभोगिकम्‌' । इति । विज्ञानमिति वर्तते । तत्फलमिति 
वाक्यशेषः | तत्पुनः सप्तविधं प्रबृत्ति विज्ञानमुप भोगप्रयोजनत्वादोपभोगिकं । “उपभोग- 
परिच्छ्रेदप्रेरकास्तत्र चेतसा । इति | तत्र विज्ञाने ये चेतसास्तेऽपि तत्फलमिति 
संब्रन्धः | विज्ञानस्य सिद्धेः सुखस्य चेकत्वात्‌ । आलयविज्ञानं हि विज्ञानान्तराणां 
प्रत्यय विज्ञान मित्यालीयन्ते सर्व॑सा्तवधमांस्तत्र फलमावेन तच्च तेषु हेतुमावेनेत्या- 
लयः | सत्त्वमाजनलोकविज्ञापनात्तन्निर्भासतया विज्ञानं | तच्चेकान्तांवपाकत्वादव्या- 
कृतमेव | सवंसालवधर्माणां बीजानुबद्धमन्येषां च प्रदृत्तिविज्ञानानां देतुप्रत्ययत्वेन 
प्रत्यय विज्ञान | asad प्रबृत्तिविज्ञानमोपभोगिकमिति | तस्मादालय विज्ञानात्‌ प्रत्ये- 
तीति तत्प्रत्ययमुत्पद्यत इत्यर्थः । कथमुत्पद्यते । प्रवृत्तिविज्ञानं ह्यालयविज्ञानात्‌ प्रवर्त- 
मानमनुत्पन्नस्य तञ्जातोयस्य प्रदृत्तिविज्ञानस्योपादक बीजमालयविज्ञाने विस्तारयति । 
तस्मादू विस्तारितबाजोत्पन्नविशेषलामात्‌ पुनस्तञ्जातीयं प्रद्वत्तविज्ञानमुत्पद्यत इत्येवं 
तत्प्रत्ययं प्रबृत्तिविज्ञानं भवति | ननु चालयविज्ञानमप्योपभोगिकं प्रदृत्तिविज्ञानं च 
प्रत्ययविज्ञानं प्रसञ्यतेऽदुःखासुखवेदनोपभोगाश्रयत्वाद्‌ आलयविज्ञानस्य च वासना- 
लिप्तत्वात्‌ । न प्रत्ययभावमन्तरेणान्यो वासनालेपो विद्यते । अभिधमसूत्रगाथायां- 
Caqaal हि आलीना विज्ञाने तेषु तत्तथा | अन्योन्यफलभावेन हेतुभावेन सर्वदा ॥” 
इत्युक्तमिति चेत्‌ । न प्रसज्यते | तद्वेदनाया दुरुपलक्षृएत्वात्‌ | न तदौपभोगिकत्वेन 
लच्यते प्रदृत्तिविज्ञानवत्‌ प्रकर्षगतसूर्यवद्वा शेयं । तथा हि त्रिप्रकारोपभोगाश्रयत्व हि 
प्रवृत्तिविशानस्येब नालयविज्ञानस्येति । देतुप्रत्ययश्चात्र विवच्षितो न प्रत्ययमात्रं । 
तथा fel कुशलाङुशलधर्माधिपत्यादालयविज्ञानं विपाकनिष्यन्दफलवासनाः परि- 
ग्रह्वात्यव्याकृतधर्मा धिपत्यान्‌ निष्यन्दफलवासना येवेति । तस्मादालयविज्ञानमशेष- 
साख्वघर्माणां हेतुप्रत्ययः । प्रत्रृत्तिविज्ञानस्याधिप्रत्ययो न हेदुप्रत्यय इति नास्ति 
प्रदृत्तिविज्ञानस्य प्रत्ययत्वप्रसङ्गः | उपभोगो वेदनेति त्रिप्रकारापि | उपभुज्यत इत्यु- 
पभोगः | अनुभूयत इत्यर्थः । भवरससारसरूपा वेदना । अतो वालास्तत्संवेदनया 
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विषयेष सज्यन्ते । न केवलं वेदनार्थोपलब्धिरप्युपमोग इत्यन्ये । तच्च न । उपभोगो 
वेदनेति भाष्यविरोधात्‌ । अर्थोपलब्धिश्च न विज्ञानादन्येति न तस्याश्द्ोतसत्वं 
युज्यते | सुखादिविशेषोद्ग्रहणात्मकत्वेन वेदना | परिभोगः संज्ञा । उपभोगे 
संज्ञायां च विज्ञानप्रवतकाः संस्काराश्चित्तमनस्कारादयः । अथवा उपभोगो वेदनेति 
यथास्वमालम्बनानुभवनात्‌ मुखा दिवेदनीयकर्मानुभवनाच्च । एवं तु विषयकमणो 
रुपमुक्तिवे दनेत्युपभोगः | बिषयचिलह् व्यवहारनिमित्तं परिच्छिन्नं करोतीति परिच्छेदः 
संज्ञा | विज्ञानालम्बनान्तरप्रवर्तकाः संस्काराः | एवं चित्ताद्याधिपत्यादू विज्ञानमालम्व- 
नान्तरं भजते । आदिशब्देन छुन्दादयो गह्यन्ते | 


IV 
Consciousness as Absolute 


Vijfiaptimatratasiddhi 


येन येन विकल्पेन यद्यद्‌ वस्तु विकल्प्यते । 
परिकल्पित एवासौ स्वभावो न स विद्यते ॥ 
परतन्त्रस्वभावस्तु विकल्पः प्रत्ययोदूभवः | 
निष्पन्नस्तस्य पूर्वेण सदा रहितता तु या ॥ 
अत एव स नैवान्यो नानन्यः परतन्त्रतः | 
अनित्यतादिविद्‌ वाच्यो नादृष्टऽस्मिन्‌ स दृश्यते || 
त्रिविधस्य स्वभावस्य त्रिविधाम्‌ नि:स्वभावताम्‌ | 
संघाय सर्वंधमांणां देशिता निःस्वभावता ॥ 
प्रथमो लक्षणनेव निःस्वभावोऽपरः पुन; । 
न स्वयंभाव एतश्यत्यपरा निःस्त्रभातता ॥ 
घर्माणाँ परमाथश्च स॒ यतस्तथतापि सः | 
सर्वकालं तथाभावात्‌ संत्र विज्ञप्तिमात्रता | 
यावद्विज्ञप्तिमात्रत्व विज्ञान नावतिष्ठति | 
ग्राहद्वयस्याबुशयस्त[वन्त विनिवतते ॥ 
विज्ञप्तिमात्रमेवेद मित्यपि द्यपललम्भतः | 
स्थापयन्नम्रवः किचित्‌ तन्मात्रे नावतिष्ठते ॥ 
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यदा त्वालम्बनं विज्ञानं नेवोपलभते तदा । 
स्थित विज्ञानमात्रत्वे ग्राह्याभावे तदग्रहात्‌ ॥ 
'अचित्तो5नुपलम्मो5सो ज्ञानं लोकोत्तरं च तत्‌ । 
qaaa परावृत्तिर्द्रिया दोष्ठुल्यहानित्तः ॥ 
स पवानस्रवो धातुरचिन्त्यः कुशलो धुव: | 
सुखो बिमुक्तिकायोऽसौ धर्माख्योऽयं महामुनेः ॥ 
यदि विज्ञप्तिमात्रमेवेदं कथं न सूत्र विरोधः | aay हि त्रयः स्वभावा उक्ताः परिः 
कल्पितः परतन्त्रः परिनिष्पन्नश्च | । नास्ति विरोधः | विज्ञस्तिमात्र एव सति स्वभावत्रय- 
व्यवस्थानात्‌ | कथमित्यत आह । 
येन येन विकल्पेन यद्यद्‌ वस्तु विकल्प्यते | 
परिकल्पित एवासौ स्वभावो न स विद्यते ॥ 


आध्यात्मिकबाह्विकल्प्यवस्तुमे देन | विकल्प्यानामानन्त्यं प्रदश यन्नाह | येन येन 
विकल्पेनेति | यद्‌ यद्‌ वस्तु प्रकल्प्यते | आध्यात्मिकं बाह्यं वान्तशो यावद्‌ बुद्धधर्मा 
अपि | परिकल्पित एवासो स्वभाव इत्यत्र कारणमाह | न स विद्यत इति । यद्‌ वस्तु 
विकल्पविषयस्तद्‌ यस्मात्‌ सत्ताभावान्न विद्यते | तस्मात्‌ तद्वस्ठु परिकल्पितस्वभावमेव | 
न हेतुप्रत्ययप्रतिपद्यस्वभावं | तथा झेकस्मिन्‌ वस्तुनि तदभावे च परस्परविरुद्धानेक- 
विकल्पप्रव्रत्तिदृ टा | न च तदेकं वस्तु तदभावो वा परस्परविरुद्धानेकस्वभावो युज्यते | 
तस्मात्‌ सवमिदं विकल्पमात्रमेव तदर्थस्य परिकल्पितरूपत्वात्‌ । उक्त च सूत्रे । न 
खलु पुनः सुभूते धर्मास्तथा विद्यन्ते यथा बालपृथग्जना अभिनिविष्टा इति । परिक- 
ल्पितानन्तरं परतन्त्रस्वभावो वक्तव्य इति | अत आइ | 


परतन्त्रस्वभावस्तु विकल्पः प्रत्ययोद्भवः | 
अत्र विकल्प इति परतन्त्रस्वरूपमाह । प्रत्ययोद्‌भव इत्यनेनापि परतन्त्राभिधान- 
प्रवृत्तिनिमित्तमाइ । तत्र परिकल्पः कुश न्ञाकुशलाव्याकृ तभे दभिन्नासतरेधातुकाश्चित्त ये त्ताः। 
यथोक्कम्‌ | 
अभृतपरिकल्पस्तु चित्तचेत्ता खिधातुकाः | 
इति | परेहेतुप्रत्ययेस्तन्त्यत इति परतन्त्र उत्पाद्यत इत्यर्थः । स्वतोऽन्यदेतु प्रत्ययः 
प्रतिबद्धात्मलाभ इति यावदुक्तं भवति । उक्तः परतन्त्रः | परिनिष्पन्नः कथमित्यत 
आह । 
लि 
निष्पन्नस्तस्य पूवण सदा रहितता तु या ॥ 
अविकारपरिनिष्पत्त्या स परिनिष्पन्नः । तस्येति परतन्त्रस्य पूर्वणेति परिकल्पितेन 
तस्मिन्‌ विकल्पे ग्राह्मग्राइकभावः परिकल्पितः | तथा हि तस्मिन्‌ विकल्पे ग्राह्यग्राइक- 
& 
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त्वम्‌ अविद्यमानमेव परिकल्प्यत इति परिकल्पितमुच्यते | तेन ग्राह्मग्राहकेण परतन्त्रस्य 
सदा सर्वकालं अत्यन्तरहितता या स परिनिष्पन्नस्वभावः | 


ae एव स नैवान्यो नानन्यः परतन्त्रतः | 


अत एव स नैवेति परिकल्पितेन स्वभावेन परतन्त्रस्य सदा रहितता परिनिष्पन्न: | 
रहितता च धर्मता धर्मान्नान्या नानन्या युज्यते | परिनिष्पन्नश्च परतन्त्रचमतेत्यतः परः 
तन्त्रात्‌ परिनिष्पन्नो नान्यो नानन्य इति बोद्धव्यः | यदि दिं परिनिष्पन्नर परतन्त्रा दन्यः 
स्यादेवं न परिकल्पितेन परतन्त्रः शून्यः स्यात्‌ । अथानन्थ एवमपि परिनिष्पन्नो न 
विशुद्धयालम्बनः स्यात्‌ परतन्त्रवत्‌ संक्लेशात्मकत्वात्‌ | एवं परतन्त्रश्च न क्लेशात्मकः 
स्यात्‌ | परिनिष्पन्नाद्‌ अनन्यत्वात्‌ परिनिष्पन्नवत्‌ । 


अनित्यतादिबद्‌ वाच्यो 


नान्यो नानन्य इति वाक्यशेषः | यथा नित्यता दुःखतानात्मता च । संस्काराः 
दिम्यो नान्या नानन्या | यदि संस्कारेभ्योऽनित्यता अन्या | एवं तहिं संस्कारा नित्याः 
स्युः | अथानन्या एवमपि संस्काराः प्रणष्टस्वभावरूपाः F: अनित्यतावत्‌ । एव 
दुःखतादिष्वपि वाच्यं | यदि ग्राह्मग्राइकभावरहितः परतन्त्रः कथमसौ गह्यते अग्रह्म- 
माणो वा कथमस्तीति विज्ञायते | अत आह | 


नादृष्टेडस्मिन्‌ स दृश्यते ॥ 


नादृष्टेऽस्मिन्निति परिनिष्पन्नस्वभावे स दृश्यत इति परतन्त्रः स्वभावः । निर्विः 
कल्पलोकोत्तरज्ञानदुश्ये परिनिष्पन्ने स्वभावे अदृष्टे अप्रतिविद्धे असाक्षात्कृते MIS- 
लब्धशुद्धलौकिकज्ञानगम्यत्वात्‌ परतन्त्रोऽन्येन ज्ञानेन न ग्रह्मते | अतः परिनिष्पन्ने 
अदुष्टे परतन्त्रो न दुश्यते | न पुनलोकोत्तरज्ञानपृष्ठलब्षेनापि ज्ञानेन न दुश्यते | यथा 
निर्विकल्पभ्रवेशायां धारण्यामुक्तं | तत्यूछलब्घेन ज्ञानेन मायामरीचिस्वप्नप्रतिश्रुस्कोद- 
कचन्द्रनिर्मितसमान्‌ सर्वधर्मान्‌ प्रत्येतीति | अत्र च धर्माः परतन्त्रसंण्हीता अभिप्रेताः | 
परिनिष्पन्रश्चाकाशवदू एकरसः ज्ञानं च यथोक्तं निर्विकल्पेन ज्ञानेनाकाशसमतायां 
स्वधर्मान्‌ पश्यतीति परतन्त्रधर्माणां तथतामात्रदर्शनात्‌ । यदि द्रव्यमेव परतन्त्रः कथं 
सूत्रे सर्वधर्मा निःस्वमावा अनुत्पन्ना अनिरुद्धा इति निर्दिश्यन्ते । नास्ति विरोधः 


यस्मात्‌ | 
त्रिविधस्य स्वभावस्य त्रिविधां निःस्वभावतां | 
संधाय सवधमांणां देशिता निःस्वभावता ॥ 


à he एव स्वभावा न चतुर्थोऽस्तीति ज्ञापनार्थ संख्यानिर्देशः | स्वेन स्वेन लक्ष- 
र 'सवभावता च agaa: परिकल्पितपरतन्त्रपरिनिष्पन्नात्मकाः | 
इदानी त्रिविधस्य स्वभावस्य या यस्य निःस्वभावता तां तस्य प्रदर्शयन्नाह। 
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प्रथमो लक्षणेनेव निःस्वभावोऽपरः पुनः । 
न स्वयंभाव एतस्येत्यपण निःस्वभावता ॥ 
धमाणां परमार्थश्च स यतस्तथतापि सः | 


प्रथमः परिकल्पितः स्वभावः अयं च लक्षणेनैव निःस्वभावः acaq Afaa- 
त्वात्‌। SATAY रूपं अनुभवलक्षणा वेदनेत्यादि | अतश्च स्वरूपाभावात्‌ खपुष्पवत्‌ 
स्वरूपेणैव निःस्वभावः । अपरः पुनरिति परतन्त्रस्वभावः। न स्वयंभाव एतस्य 
मायावत्‌ परप्रत्ययेनोत्पत्तेः । अतश्च यथा प्रख्याति तथास्योत्पततिर्नास्तीति अतोऽस्य 
उत्पत्तिनिःस्वभावतेत्युच्यते । धर्माणां परमार्थश्च स यतस्तथतापि स इति। परमं दि 
नोकोत्तरज्ञानं निरुततरत्वात्तस्यार्थः परमार्थः । अथ वा आकाशवत्‌ सवत्रेकरसार्थन 
वैमल्याविकाराथैन च । परिनिष्पन्नः स्वभाव परमार्थं उच्यते । स यस्मात्‌ परिः 
निष्पन्नः स्वभावः सर्वधर्माणां परतन्त्रात्मकानां परमार्थः तद्धर्मतेति कृत्वा तस्मात्‌ 
परिनिष्पन्न एव स्वभावः परमार्थनिःस्वभावता परिनिष्पन्नस्याभावस्वभावत्वात्‌ । किं 
पुनः परमार्थाभिधानेनैव परिनिष्पन्नो$मिघातव्यो नेत्याह । fe afe तथतापि सः । 
अपिशब्दान केवलं तथताशब्देनैवामिधातव्यः । किं afé यावन्तो धर्मधातुपर्यायाः 
सवेस्तैरप्यमिघातव्य इति | 


सर्वकालं तथाभावात्‌ 
तथता । तथा हि एथग्जनशे वाशे क्षावस्था्ु सवकालं तथेव भवति । नान्यथेति 
तथतेत्युच्यते | किं पुनस्तथता तत्परिनिष्पन्न एव विज्ञप्तिमात्रता | उतान्या विज्ञसि- 
मात्रता | अत आह | 
सेव विज्ञप्रिमात्रता ॥ 
अतिविशुद्वल्षणावत्रोधाद्‌ यथोक्तं | 
नाम्वि तिष्ठति तचित्तं तदा तन्मात्रदशेनात्‌ | 
नाम्नि स्थानाच्च विज्ञप्तावुलपम्भः प्रहीयते ॥ 
नोपलम्भ॑ तदा धातुं AMA भावनान्वयात्‌ | 
सर्वावरणविमोत्तं विभुत्वं लभते तदा ॥ 
इति । सैव विज्ञसिमात्रतेत्यनेन वचनेनाभिसमय उक्तः | यदि विज्ञप्तिमात्रमे वेद 
कस्माच्‌ चक्तुःओत्रप्राणरसस्पशनेः रूपशब्दगन्धरसस्पर्शान्‌ णह्णातीत्यत आह | 
यावद्विज्ञप्तिमात्रस्वे विज्ञानं नावतिष्ठाति | 
ग्राहद्वयस्यानुशयस्तावन्न विनिवर्तते ॥ 


अथ वा यास्ताः कमंवासना ग्राह्ृद्वयवासनासहिताः AÀ पूर्वं विपाकेऽन्यद्विपाक 


जनयन्तीत्युक्तं तस्मात्‌ कथं प्रहाणमप्रदाणं चेत्यत आह | याव द्विज्ञसि मात्रत्वे विज्ञानं 
नावतिष्ठति इति विस्तरः | यावच्चित्तधर्मतायाँ विज्ञप्तिमात्रसंशब्दितायां विज्ञानं 
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नावतिष्ठति किं तर्हि ग्राह्मग्राहकोपल्ञम्भे चरति । AZA ग्राह्मग्राहो ग्राहकग्राहश्र | 
तस्यानुशयस्तदाहितम्‌ अनागततग्रादृद्वयोत्मत्तये बीजम्‌ आलयविज्ञाने । यावदद्वथ- 
लक्षणे विज्ञसिमात्रे योगिनश्चित्तं न प्रर्तिष्ठतं भवति । तावद्‌ ग्राह्मग्राइकानुशयो न 
विनिवर्तते न प्रहीयत इत्यर्थः | अत्र च वदिरुपलम्भाप्रदाणेनाध्यात्मिकोपलम्भाः 
प्रहाणं दर्शितमिति । अतोऽस्येव भवति अहं चन्नुरादिमिः रूपादीन्‌ ग्रह्मामीति | 
इदमिदानीं वक्तव्यं किम्‌ अर्थरहितचित्तमात्रोपलम्भात्‌ चित्तघर्मतावस्थानं नेत्याह 
किं तहिं | 

विज्ञप्तिमात्रमेवेदमित्यपि ह्यपलम्भतः ¦ 

स्थ।पयन्नम्रतः किंचित्‌ तन्मात्रे नावतिष्ठते ॥ 


इति। अथ वा यः पुनराभिमानिकः श्रुतमात्रकेण जानीयाद्‌ अहं विज्ञसिमात्रताथां 
शुद्धायां स्थित इति । तद्ग्रहव्युदासार्थमाह | विजञसिमात्रमेवेदमित्यपि ह्युपलम्मत 
इत्यादि | विज्ञसिमात्र मेवेदं अर्थरहितं न बाह्योऽथांऽस्तीति एवमुपलम्भतो ग्रहणतः 
चित्रीकरणत इत्यर्थः अग्रत इत्यमिमुखं | स्थापयन्निति यथाश्रुतं मनसा बहुप्रकारत्वाद्‌ 
योगाचारालम्बनानां किंचिदित्याह | अस्थिसंकलिकं वा नीलकं वापि पूयकं वा विप- 
डुमक वा व्याध्मतकादिकं वा तन्मात्रे नावतिष्ठते विज्ञानोपलम्भाप्रहाणात्‌ | कदा 
पुनर्विज्ञानग्राहस्य प्रहाणं चित्तमात्रतायां वा प्रतिष्ठितो भवतीत्यत आह | 


यदा त्वालम्बनं विज्ञानं नेवोपलभते तदा । 
स्थितं विज्ञानमात्रत्वे ग्राह्याभावे तदम्रहात्त ॥ 


इति | यस्मिन्‌ काले देशनालम्बनं अववादालम्बनं प्राकृत वा SITRAT- 
लम्बनं विज्ञानं बहिश्चित्तात्‌ नोपज्ञमते न पश्वति न ग्रह्माति नाभिनिविशते | 
यथामूतार्थदर्शनात्‌ न तु जात्यन्धवत्‌ | तस्मिन्‌ काले विज्ञानग्राहस्य प्रहाणं स्वचित्तः 
धर्मतायां च प्रतिष्ठितो भवति । अत्रेव कारणमाह | ग्राह्याभावे तदग्रहादिति | 
ma सति ग्राहको भवति न तु ग्राह्माभाव इति । ग्राह्याभावे ग्राहकाभावमपि प्रतिः 
पद्यते | न केवलं ग्राह्माभावं | एवं हि सममनालम्ब्यालम्बकं निर्विकल्पं लोकोत्तरं 
ज्ञानमुत्पद्यते । ग्राह्मग्राहकाभिनिवेशानुशयाः प्रहीयन्ते स्वचित्तघर्मतायां च चित्तमेव 
स्थितं भवति | यदेवं विज्ञ्तिमात्रतायां चित्तमवस्थितं भवति । तदा कथं व्यपदि- 
श्यत इत्याद | 
'प्रचित्तोऽनुपलम्भोऽसौ ज्ञानं लोकोत्तरं च तत्‌। 
qaaa परावृत्तिद्ठिधा दोष्ठुल्यहानितः ॥ 
स ama धातुरचिन्त्यः कुशलो wa: | 
सुखो विमुक्तिकायोऽसौ धर्माख्योऽयं महामुनेः ॥ 


इति | तदनेन श्लोकद्वयेन दरानमार्गमारभ्योत्तरविशेषगत्या फलसंपत्तिरुद्‌भा- 
विता विज्ञसिमात्रप्रविष्टयोगिनः तत्र ग्राहकचित्ताभावात्‌ | ग्राह्यार्थानुपलम्भाच्च | 
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अचित्तोडनुपलम्भोड्सो अनुचितत्वात्‌ लोके समुदाचाराभावात | निर्विकल्पत्वाच्च 
लाकादुत्तीणुमिति ज्ञानं लोकोत्तरं च तदिति | तस्य ज्ञानस्यानन्तराश्रयस्य पराव त्ति- 
भवतीति ज्ञापनार्थमाह | आश्रयस्य परावृत्तिरिति | आश्रयोऽत्र सवबीजकमालय- 
विज्ञानं | तस्य परावृ त्तिर्या दोष्ठुल्यविपाकद्दयवासना भावेन faal सत्यां कमंण्यता- 
घमकायाद्वयज्ञानभावेन परावृत्तिः । सा पुनराश्रयपरावृत्तिः कस्य प्रदाणात प्राप्यते । 
अत आह । द्विधा दोष्ठुल्यहानितः द्विधेति क्लेशावरणदौष्टुल्यं ज्ञेयावरणदोष्ट्ल्यं 
च । chert आश्रयस्याकर्मण्यता | तत्पुनः क्लेशशे पावरणयोबींजं | सा ATAT- 
quaa: श्रावका दिगतदौष्ठुल्यदवानितश्च प्राप्यते । यदाह | विमुक्तिकाय इति । 
बोधिसत्त्वगतदोष्ठुल्यहानितश्च प्राप्यते | यदाह । धर्माख्यो5पि महामुनेरिति द्विधा 
आवरणभेदेन सोत्तरा निरुत्तरा च आश्रयपरावृत्तिरक्ता । अत्र गाथा | 
ज्ञेयमादानविज्ञाने द्वयावरणलक्षणं । 
सवंबीजं क्लेशबीजं बन्धस्तत्र द्वयो टयोः ॥ 

इति | श्रावकबोधिसत्त्वयोः | आद्यस्य क्लेशबीजं इतरस्य द्वयावरणबीजं 
तदुद्घातात्‌ सवज्ञतावाप्तिभंवतीति | स एवानस्नवो धातुरिति स एवाश्रयपरावृ त्ति- 
रूपः । अनाखवो धार्तुरत्युच्यते । निदाष्ठुल्यत्वात्‌ स त्वासवविगत इत्यनाखवः | 
आर्यधमहेतुत्वाद्‌ धातुः । ai ह्यत्र घातुशब्दः | अचिन्त्यस्तर्कागोचरत्वात्‌ 
प्रत्यात्मवेद्यत्वात्‌ । दृष्टान्ताभावाच्च | कुशलो विशुद्धालम्बनत्वात्‌ चषेमत्वात्‌ अनाखव- 
धममयत्वाच्च | ध्‌ वो नित्यत्वात्‌ | अक्षयतया । सुखो नित्यत्वादेव यदनित्यं तददःखं 
अयं च नित्य इति | अस्मात्‌ सुखः। क्लेशावरण्प्रहाणात्‌ श्रावकाणां विमुक्तिकायः 
स॒ एवाश्रयपरावृत्तिलक्षणो धमाख्योऽप्युच्यते | महामुनेम्‌मिपारमितादिभावनया 
क्लेशज्ञेयावरणप्रहाणात्‌ । आश्रयपरावृत्तिसमुदागमात्‌ | महामुनेधर्मकाय इत्युच्यते | 
संसारपरित्यागात्‌ यदनुपसंक्लेशस्वात्‌ सवधर्मवियुत्वलाभतश्च घर्मकाय इत्युच्यते | 
महासुनेरिति परममौनेथयोगात्‌ बुद्धो भगवान्‌ महामुनि रिति | 


Madhyantavihbaiga 


इह हि ्राह्मग्राहकरहितमभूतपरिकल्पमात्रमस्तील्युक्तं । सूत्रान्तरेषु पुनस्त्रयः 
स्वभावाः पञ्चन्ते । अतः सूत्रान्तरेरविरोधप्रदशंनार्थ इद संग्रह उच्यते । अत एब 
वृत्तिकार आह-- “अभूतपरिकल्पमात्रक्षय' इति विस्तरः | 
कल्पितः परतन्त्ररव परिनिष्पन्न एव च | 
अर्थादभूतकल्पाच्च द्वयाभावाच्च कथ्यते ॥ 
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इति | ग्राद्य ग्राहक च स्वभावशून्यत्वाद भूतम" यस्तीति परिकल्प्यत इति परि- 
कल्पित इत्युच्यते | स पुनर्द्रेव्पतोञ्सन्नपि व्यवहारतोऽस्तीति स्वभाव उच्यते । परतन्त्र 
परवशो हेतुप्रत्ययप्रतिबद्धजन्मकत्वात्‌ | आइ च | “कल्पितः प्रत्ययोत्यन्नो5न मि- 
लाप्यश्च सर्वथा । परतन्त्रस्वभावो हि शुद्धलोकिकगोचरः याभूतपरिकल्पस्य BA 
रहितता स परिनिष्पन्नः स्वभावः । तस्या असंस्करतत्वा न्रिर्विकारत्वेन परिनिष्पन्नत्वात्‌ | 
आह च । कल्पितेन स्वभावेन तस्य यात्यन्तशून्यता । स्वभावः परिनिष्पन्नोडविकल्य- 
ज्ञानगोचरः ॥' अर्थादित्यर्थवशादुच्यते | एवमभूतपरिकल्पादू द्रयाभावाच्चेति वक्तव्य | 
अर्थः परिकल्पितस्वभाव इति । अर्था रूपादयश्चन्नुरादय आत्मविशतयश्च | सच 
कल्पितेन स्वभावेनाभूतपरिकल्पे नास्तीत्यतः परिकल्पितस्वभावोऽभावस्येति | अपि 
चाइ-- विकल्पश्चाविकल्पश्च विकल्पान्तरकल्पितः | स्वभावो नास्त्यसौ तस्य 
विकल्पान्तरकल्पितः ॥” 


अभूतपरिकल्पः परतन्त्रस्वभाव इति | परेहँतुप्रत्ययेस्तन्त्रयते जन्यते न ठु स्वयं 
भवतीति परतन्त्रः । ग्राह्मग्राहकाभावः परिनिष्पन्नः स्वभाव इति | निर्विकारप रिनिष्प- 
त्तेरविपरीतपरिनिष्पत्तेश्च परिनिष्पन्न इति | इहाभूतपरिकल्पे द्वयरहितता ग्राद्यग्राहका- 
भाव Sal न तु द्वयस्याभावमात्रै । एवं चाभूतपरिकल्प एव हेतुप्रत्ययपारतन्त्रयात्‌ 
परतन्त्रः । स एव ग्राह्मग्राहकरूपेण स्वात्मन्यविद्यमानेन प्रख्यानात्‌ परिकल्पितः । स 
एव च ग्राह्मग्राहकरहिततया परिनिष्पन्नः। एवमभूतपरिकल्पे त्रयः स्व भावाः संग्रहीताः | 


० 


अर्थानुपलब्धि निश्रित्य विज्ञसिमात्रस्याप्यनुपलब्धिर्जायत इति | यथा न विज्ञानाद्‌ 
बहिः परिकल्पितं ग्राह्यमस्तीति विज्ञप्तिमात्रताबलेन ग्राह्माभावं प्रविशति तथा ग्राह्माभाव- 
वलेन विज्ञसतिमात्रस्थाप्यभावं प्रतिपद्यते । ग्राह्ममेव ater तद्ग्राहकं व्यवस्थाप्यते | 
ग्राह्याभावे ग्राहकासम्भवात्‌ | एवमसल्लक्षणं ग्राह्मग्राहकयोः परिकल्पितरूपयोः प्रविशति 
नामूतपरिकल्पस्येति दशितं भवति । किमर्थं पुनः प्रथमत एव विज्ञसिमात्रस्येवाभावं 
न व्यवस्थापयति । ग्राह्मायत्ततया हि ग्राहकस्यालम्बनीयार्थाभाव आलम्बनरूपस्य 
वस्तुनो विनाशात्‌ सुखेन प्रविशति | अन्यथा वस्तुनोऽपवादमेव कुर्याद्‌ ग्राह्मग्राहकयोः 
परस्परनिरपेक्नत्वात्‌ | इमां च ग्राह्मग्राहकविकल्पातीतां ज्ञानभूमि सम्भारेषु निरन्तरं 
प्रवतमानः प्रथमकल्वासख्येयपरिसमाक्षौ प्रविशति | एवं विज्ञप्तिमात्रमिदं निश्चित्य 
रूपाद्यमावभावनातो लोको UAT प्रथमं स्वरूपं उष्मगताख्यः सपरिवारः समाधि- 
रामुखीभवति | तदनन्तरं gaea: | तस्यानन्तरमशेषग्राह्यानुपलम्भाद्‌ ग्राहकानु- 
पलम्भानुकूलः चान्त्याख्यः समाधि; । तस्यानन्तरमर्थानुपलब्धि निश्चित्य विज्ञप्तिमात्र- 
स्याप्यनुपलब्धि भावयतो लौकिकाग्रधर्माख्यः प्रज्ञादिसहितः सपरिवारः समाधिरामुखी- 
भवति | तदनन्तरं दशनमागः | तत्रव च सवत्रगधर्मधात्वधिगमात्‌ प्रथमां भूमि 
प्रविशतीति | अयं च तत्त्वमनस्कारो नाधिमुक्तिमनस्कारोऽप्रमाणादिवत्‌ | 
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उपलब्धेरनुपलब्धिस्वभावत्व मिति प्रदर्शयन्नाह । 
उपलब्धेस्ततः सिद्भानुपलब्धिस्वभावता | 
तस्माच्च समता ज्ञेया नोपलम्भो पलम्भयोः॥ 
इति । अथवा यत्‌ पूर्व प्रतिज्ञातमभूतपरिकल्पे द्वयं नास्तीति तदनेनाकारेण प्रत्या- 
त्मवेद्यत्वात्‌ सिद्धमिति प्रदर्शायन्नाह-“उपलन्धेस्ततः सिद्धानुपलब्धिस्वभावता |” इति | 
तत इति उपलभ्यार्थाभाव उपलन्ध्यभावात्‌ | उपलब्धिरिति भावकतृकरणानामन्यत- 
मत्‌ परिकल्प्यते | एतत्‌ त्रितयमपि कर्माभावान्न युज्यते | तत उपचनब्धेरनुपलब्धि- 
स्वभावता सिद्धा | तत एव भाष्यकार आह उपलभ्यार्थाभावे उपलब्ध्ययोगादिति । 
“तस्मादिति | यस्मादुपलब्धिरनुपलब्धिस्वभावा तस्मात्‌ समता तुल्यता ज्ञेया । अर्थानु- 
पलम्भस्य विज्ञसिमात्रतोपलम्भस्य चासत्त्वाद्‌ विशेषाभावात्‌ । उपलम्भानुपलम्भ- 
शन्दयोरन्योन्यबिरोधनिराकरणाद्‌ अभूतार्थप्रतिभासतया अनुपलब्धिरित्युच्यते । न 
तु तथा किचिदुपलमभ्यतेऽर्थाभावादिति | अतः परिमार्थतोऽनुपलब्धिस्वभावापि सतीति 
नास्ति विरोधः । 
अपर आह । यश्च॒ बालानामसत्यर्थेऽर्थोपलम्भो यश्चार्याणामर्थानुपलम्भस्तदुभयं 
समलचक्षणत्वात्समं । सर्पञ्रान्त्यनुपज्ञब्धिवत्‌ । तत एव ब्रवीति अमूतार्थप्रतिभासतया- 
नुपलब्धिरित्युच्यते | अनुपलधिस्व भावापि सतीति सप्रान्त्यनुपनब्धिव्यपदेशवदिति | 
अन्यः पुनराह | यश्च बालानां ग्राहकोपज्ञम्भो यश्चार्याणामर्थाभावाद्‌ ग्राहकानु- 
पलम्भ स्तयोरुपलम्भानुपलम्भयो रुभयमपि समं जञेयं ग्राह्याभावे ग्राहकाभावाविशेषात्‌ | 
अत एवाह अमूतार्थप्रतिभासतयेति विस्तरः | 


केचित्तु मन्यन्ते समारोपापवादप्रतिपच्षे णाह-“तस्माच्च समता ज्ञेया नोपलम्भोप- 
लम्भयोः ।” इति | अर्थाभावादुपलब्धेरुपलब्धिस्वभावा भावेन स्वरूपतः सा नास्तीति | 
नोपलम्भादुपलम्भस्वभावोऽपनीयतेऽनुपलम्भस्वभावो वा प्रक्षिप्यते । किं तहिं | 
सममेतदुभयं निर्विकल्पतया | तस्पान्नोपलम्भोपज्ञम्भयोः समारोपापवादनिरपेक्षेण 


प्रत्यात्मसमता ज्ञेया | 
० 


द्रयाभात्रो ह्यभावस्य भावश्च शून्यलक्षणम्‌ । 
नैव भावो न वाभावः न प्रथक्त्वैकलन्षणम्‌ ॥ 


द्वयस्य ग्राह्यस्य ग्राहकस्य चाभूतपरिकल्पेऽभूतपरिकल्पेन वा परिकल्पितात्मकत्वाद्‌ 
वस्तुरूपेणाभावः | तस्य च द्वयाभावस्य यो भाव एतच्छून्यताया लक्षणं । कारिकाः 
नुगुण्याच्चात्र भावप्रत्ययो लुप्तनिर्देशो aga: । अभावस्य भावश्चेति किमेतौ । 
अभावस्यात्मा विद्यमान एव | अन्यथा द्वयस्य भावो विद्यमान एव स्यात्‌ तदभावस्य 
भावतोऽविद्यमानत्वात्‌ | अत एवाह-इत्यभावस्वभावलचक्तणत्वं शूल्यतायाः परिदीपितं 
भवति न भावरूपलक्षण॒मिति | भावप्रतिषेधवाचकत्वाद्‌ अभावशब्दस्य भावशब्दाः 
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भावेऽपि तदर्थावबोधाद भावशब्दोऽत्राधिकः | नाधिकः | द्रयाभावः शून्यतालच्षण- 
मिति प्रतिनिर्दिश्यमाने द्वयाभावस्य स्वातन्त्र्यमेवात्र गम्यते शशविषाणाभाववन्‌ न 
दुःखतादिवद्‌ धर्मतारूपता | तस्मादेवं उच्यते द्वयाभाव; शून्यता | तस्य चामावस्या- 
भूतपरिकल्पे भावः | शून्यतेत्यमावस्य भावलन्षणपरिग्रद्वीतत्वादू धमतास्वरूप परिदी 
पितं । अथवा द्वयाभावः शुन्यतेत्यमावशब्दस्य सामान्यवाचित्वान्न विज्ञायते कतमो 
ऽत्राभावोऽभिप्रेत इत्यत्यन्ताभावप्रदशानार्थमुच्यतेऽभूतपरिकल्पे द्वयाभावस्य भाव इति | 
न हि प्रागभावप्रध्वंसाभावो स्वोपादानादन्यत्र आख्यातुं युक्तो । अन्योन्याभावस्याः 
प्युभयाश्षितव्वा देकाश्रयत्वं न युक्त । अतो भावाभावलक्षणोपादानादू म्राह्यप्रादकयीर- 
त्यन्ताभाव एव शून्यतेत्येतज ज्ञापितं भवति । यद्यभावात्मिका शून्यता कथ परमाथ 
उच्यते | परमञ्ञानविषयत्वादनित्यतावन्‌ न तु वस्तुत्वात्‌ । अपि चाभावस्वभावोऽ। 
न भवत्येवमपि तस्प यदभावरूपत्वं स- नैव भावो न वाभावः |” कथं न भाव इति | 
यस्माद्‌ द्यस्याभावः । भावत्वे हि न द्रयस्यात्यन्ताभावः स्यान्नाभूतपरिकल्पचमंता । 
कथं नाभावः | यस्माद्‌ द्वयाभावस्य भावः । द्वयाभावे हि द्वयाभावस्वमावो नाभावो 
भवति | तेन विना च द्वयमाव एव स्यान्नाभूतपरिकल्पघमंता यथानित्यता दुःखता 
च । सत्त्वानां हि विपर्यासात्‌ समारोपितनित्यसुस्ववस्तुस्वरूपं भावोऽपि न भवत्यभावो- 
ऽपि न भवति | यद्यभूतपरिकल्पस्य शून्यताधमंः किमसौ तस्मादन्यो वक्तव्य उतानन्य 
इत्यतो ब्रवीति एतच्च शून्यताया लक्षणमिति | अभावस्वरूपतेव | अथवा भाव एवा- 
भावप्रतिषेधात्मकः | तस्मादभूतपरिकल्पान्‌ “न एथक्त्वेकलक्षणं ।” प्रथक्स्वे सति धर्मा- 
दन्या धमतेति न युज्यते | कः पुनरयोगः | धर्माद्‌ विभिन्नलक्षुण॒त्वाद्‌ धमता धर्माः 
न्तरमेव भवति तदन्यघमवत्‌ । न च घर्मान्तरं धर्मान्तरस्य धमता भवितुमर्हति | 
तस्यापि घर्मान्तरप्रयत्नप्रयोजनादनवस्था । यथानित्यता दुःखता चेति। यथानित्यता- 
नित्येभ्यो नान्या दुःखतापि दुःखादेवं शूत्यतापि न शून्यादन्येति | ward सति विशु- 
दथालम्बनं न स्यात्‌ सामान्यलक्षणं चेति। विशुध्यतेऽनेनेति विशुद्धिमागः। धमस्वल- 
चणादनन्यत्वादू धमस्वलक्षणवन्मागस्य नालम्बनं । अतः सामान्यलक्षणमांप न 
युज्यते स्वलच्षणादनन्यत्वात्‌ | तस्यापि धमस्वरूपवत्परस्परतो भेद इति सामान्यता 
हीयते | अथवा स्वलक्षणस्य तस्मादनन्यत्वादू भावस्वरूपभेदाभावः | ततश्च सामान्य- 
स्याप्यभावः | मेदापेच्चत्वात्सामान्यलच्ष्ण्स्य | अथवा विशोधयितव्यत्वादालम्बनं 
विशुद्धवालम्बनं | न मावलक्षुशमालम्ब्यमानं विशुद्धिमावदति | सवससत्वावशुद्धिप्रस- 
ङ्गात्‌ । यचन्यानन्यत्वेनावक्तव्यं | कथं निग्र॑न्थवादो नालम्बितो भवति | यो हि भावस्य 
सतस्तत्त्वान्यत्वेन व्याकरोति तेन निग्रन्थवाद आलम्ब्यते | शून्यता तु न भाव इति 
नास्त्ययं दोपः । एवं न शून्यतेयमभावलनृणा निःस्वभावस्वरूपलक्षुणाह्यलक्षणा 
तत्त्वान्यत्वविनि्मुक्तलचणा च परिदीपिता | 


उक्त शून्यतालक्णा | पयाय इदानामुच्यत | 
तथता भूतकोटिश्चानिमित्तः परमाथक; | 
घर्मधातुश्च पर्यायाः शून्यतायाः समासतः ॥ 
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~ इति। पर्यायो नामैका थस्य भिन्नशाब्दकीर्तनं । पर्यायेणार्थाभिधानात्पर्यायः । 
तेश्चामिधानैः सूत्रान्तरेषु शून्यतेव निर्दिश्यते | एतच्च पर्यायपञ्चकं प्रधानं गाथाः 
यायुक्तमेवमन्येऽपि पर्याया इदानुक्ताः प्रव चनादुपधार्याः | तद्यथाद्रयताविकल्पघातु- 
धर्मतानभिलाप्यता निरोधोऽसंस्कृतं निर्वाणादि । पर्यायार्थः कथं सेय इति । afa- 
दिश्यते । न ते शब्दाः कल्पिताः | किं तर्हि । अन्वर्था इति । 
A 
अनन्यथाऽविपर्यासतन्निरोधार्यगोचरः । 
हेतुस्वाच्चायेधमाणां पर्यायार्था यथाक्रमम्‌ ॥ 


इति । तत्र अनन्पथाथन तथतेति | अविकारार्थनेत्यर्थः | तत्त्वाख्यानान्नि त्यं तथा- 
त्वादित्युक्क | नित्यं सर्वस्मिन्‌ कालेऽसंस्कृतत्वान्न विक्रियत इत्यर्थः । अविपर्यासार्थेन 
भूतकोटिरिति | भूतं सत्यमविपरीतमित्यर्थः | कोटिः पर्यन्तः । यतः परेणान्य़ज्जेयं 
नास्त्यतो भूतकोटिभूतपर्यन्त इति । कथं तथता ज्ञेयपर्यन्त इति । शेयावरणविशुद्धे" 
जञानगोचरत्वात्‌ । अविपर्यासार्थेनेत्यसमारोपानपवादार्थन । अत्रेव कारणमाह विपः 
यासावस्तुत्वादिति । विपर्यासो हि विकल्पः | विकल्पानालम्बनत्वान्न विपर्यासवस्तु । 
निमित्तविरोधादनिमित्त इति । अत्रानिमित्तो निमित्तविरोध इति । एतंत्प्रद नार्थ 
माह सर्वनिमित्ताभावादिति । स्वैरेव संस्कृतासंस्कृतनिमित्तेः शून्यता शून्येत्यनिमित्त 
उच्यते । सरवनिमित्ताभावादनिमित्तः | आर्यज्ञानगोचरत्वात्‌ परमार्थ इति परमं 
लोकोत्तरं ज्ञान तस्वार्थः परमार्थः । एतदेव प्रदशयन्नाह परममञ्ञानगोचरत्वादिति | 
आर्यधर्मदेतुत्वाद्‌ धर्मधातुः | धर्मशब्देनात्रायंधर्माः सम्यग्दृष्ट्यादयः सम्यग्विमुक्ति- 
जानपर्यन्ताः | तेषां देठुरिति घातुः । तदेव विभावयन्नाह आर्यधर्माणां तदालम्बन- 
प्रमवत्वादिति | स्वलक्णोपादायरूपधारणोऽप्ययं धातुशब्दो वतत इत्याह हेत्वर्थो 
ह्यत्र धात्वर्थः | तद्यथा सुव्णुघातुस्ताम्रधातुरिति । सूत्रान्तरेषूक्ानि पर्यायान्तराण्यप्य- 
नेन क्रमेण स्वार्थेन निर्देष्टव्यानि | 


शून्यताया ग्राह्मग्राहकामावरूपत्वाद्‌ भेदमसम्भावयन्‌ पृच्छति । अथवा पर्याया- 
नन्तरं मेदो विज्ञेय इत्युक्तमतस्तन्निदेशानन्तरं प्रच्छुति कथं शून्यतायाः प्रभेदो 
विज्ञेय इति । अभमूतपरिकल्पः संक्तेशस्तत्प्रहाणे विशुद्धिरिति संक्लेशविशुद्धिकालयो- 
रपि शात्यताविनिर्मक्त नान्यद्‌ यत्संक्लिश्यते विशुध्यते वा। तस्मात्‌ संक्लेशविशुद्धि- 
कालयोः शून्यतैव संकिलिश्यते विशुद्धत इति प्रदशंनार्थमाह | 
संक्रिप्टा च विशुद्धा च समला बिमला च | 
-्रब्धातुकनकाकाशशुद्विवच्छुद्विरिष्यते ॥ 


इत्यस्याः प्रभेदः । कदा संक्लिष्टा कदा faa अनवगम्य एच्छुति कदा 
संविज्ञष्टा कदा विशुद्धेति । “समला विमला a” इति विस्तरः । आश्रयापरादृत्ति- 
IRAT सह मलेन प्रदीणमला च व्यवस्थाप्यते । येषामविदुषां ग्राद्मग्राइकाः 
भिनिवेशरागादिक्लेशमलिनचिचसन्तानानां अप्रतिपत्तिविप्रतिपत्तिदोषेण शून्यता न 
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प्रख्याति तान्प्रति समलेति व्यवस्थाप्यते । येषामार्याणां तत्त्वशञानादविपरीतचेतसां 
शून्यता निरन्तरमाकाशवद्‌ विरजस्का प्रख्याति तान्प्रति . प्रहीणमलेत्युच्यते | एवं 
शून्यताया आपेक्षिकी संक्लेशविशुद्धथो दुष्टिः प्रकृतिप्रभास्वरत्वेन न स्वरूपेण समला | 
यदि समला विकारेति विस्तरः ) न ह्यवस्थाभेदो विकारमन्तरेण दुष्टः | विकारश्चो- 
त्पादविनाशाभ्याममुस्यूत इति । अत आइ कथं विकारधर्मिणीत्वादनित्या न भवः 


तीति । संक्लिष्टावस्थातः शून्यताया विशुद्धयवस्थायां नान्यो विकारः | तत्त्वतो- 
ऽवस्थायाः स्वभावान्तरमनापद्यमानाया आगन्तु कमलापगमात्‌ । यस्मादू-- “अब्धातु- 
कनकाकाशशुद्धिवच्छु द्विरिष्यते |” तस्मादनित्या न भवतीति । यथेव ह्यब्धाठुकन- 
काकाशानां अतत्स्व भावत्वान्मलस्व भावत्वेऽमूतेऽप्यागन्तुकमलवत्त्वम्‌ आगन्टुकमला- 
पगमे च प्रक्ृतिविशुद्धत्वं स्वमावान्तरप्रतिपत्तिमन्तरेणापि एवं शून्यताप्यागन्दुकमलैः 
संविज्ञश्यतेऽविकृतस्वरूपापि | तद्विगमे च विशुध्यते । यो हि तमेव भावं पूर्व 
संक्लेशलक्षणं पश्चाद्विशुद्धस्वभावं व्यवस्थापयति तस्य स स्वभावान्तरेण विकारधर्मी 
विपरीतो यत्रानागन्तुकं तदुभयं । तस्मान्नासौ विकारघमंतां स्पृशतीति | 


VI 
Criticism by Rival Schools 
A: Madhyamika: Bodhicaryavatara 


योगाचारविप्रतिपत्तिनिराकरणाय तन्मतेन दूषणमुद्भावयन्नाह । 
यदा न भ्रान्तिरप्यस्ति माया. केनोपलभ्यते ॥ 


Q 
यदा सव जगत्‌ मायात्मकतया स्वभावशून्यमुपगतं मध्यमकवादिभिः) मायास्व- 
तात्या बुद्धिरपि भवतां नापि TAI, तदा माया केनोपलभ्यते, केन 
प्रतीयते तदूआहकवस्तुसञ्जञानमन्तरेण १ नैव केनचिदित्यर्थः | यस्य पुनः स्वचित्तमेव 
परमाथसत्‌ TACIT श्रान्तं तथा प्रतिभासते, न तस्यायं दोष इति भावः | 
एतन्निराकतुमाह | 


यदा मायेव ते नास्ति तदा किमुपलभ्यते । 


A 
Minuk ग्राह्मतया हस्त्याद्याकारप्रवृत््या तव विज्ञानवादिनो नास्ति, चित्तमात्रं 
इभ्युपगच्छुन्तो MAMI, तदा किमुपलभ्यते, तदा किमिह प्रतिभासते ! 


vwa 10 प्रतिभासो न युक्त इत्यर्थः | अत्र परस्यामिप्रायमाशाङ्कः 


m 


( ७५ ) 
चित्तस्यैव स आकारो यद्यप्यन्यो5स्ति तत्त्वत: ॥ 


उक्कमत्र चित्तमेव बद्दीरूपतया श्रान्तं हस्त्याद्याकारं प्रतिभासते इति | उक्तमेव | 
कि तु यद्यपि चित्तस्येव ज्ञानस्येव स इति देशादिविच्छेदेन ग्राह्यतया प्रतिभासमान 
आहारो निर्भासः, अन्य इत्यपरः आन्तरादू ग्राहकाञ्चिताकारात्‌, अस्ति विद्यते, 
तत्त्वतो वस्तुतः । 

यद्यपीत्यभ्युपगम्योक्तम्‌, तथापि नैतत्‌ संगच्छत इत्याह | 


fada यदा माया तदा कि केन दृश्यते । 


चित्तमेव विज्ञानमेव वेदकतया स्वीकृतम्‌, यदा माया नान्या, न हि वेदकचित्तव्य- 
तिरिक्का काचिदन्या माया नाम, तदात्मतया तस्यास्तथा प्रतिभासोपगमात्‌, तदा कि 
केन दृश्यते, कि केन प्रतीयते १ दशंनमेव हि केवलमस्ति न दृश्यम्‌ । दृश्यमन्तरेण 
दशनमपि न स्यात्‌, दृश्यापेक्षृत्वात्तस्य | अतो न केनचित्‌ किंचित्‌ दृश्येत, इति 
आन्ध्यमशेषस्य जगतः प्राप्तमिति भावः | ननु स्यादेवेतत्‌ यदि ज्ञानस्य आत्मसंवेदनं 
न स्यात्‌ , यावता स्वसंवेदनतया स्वरूपं संवेदयत्‌ तदभिम्नं मायादिप्रतिमासमपि 
वेदयेत्‌ । तथा च सति न काचित्‌ क्षतिः | इति विज्ञानवादिनोऽभिप्रायमाशङ्क याह | 


उक्तं च लोकनाथेन चित्तं चित्तं न पश्यति । 


स्वभावशून्यमेव सर्व जगद्‌ यदा युक्तितः प्रतिपादितम्‌, तदा कः कस्य स्वभावो 
वस्तुतः इति कस्य केन वेदनं स्यात्‌ ? SH च भगवता-“सर्वधर्माः शून्याः, शून्य- 
तालक्षणं चित्तम्‌ । सतधर्मा विविक्ताः, विविक्ततालक्षणं चित्तम्‌ ।” इति | 


किं च । उक्तं च कथितं च लोकनाथेन लोकानां सर्वसत्त्वानां नाथेन शरण्येन 
बुद्धेन भगवता | किमुक्तं? चित्तं चित्तं न पश्यतीति, चित्तं स्वात्मानं न जानाति, 
सत्यपि वस्तुत्वे स्वात्मनि कारित्रविरोघात्‌ । कथमिव ? 


न च्छिनत्ति यथात्मानमसिधारा तथा मनः ॥ 


यथा सुतीक्ष्णाप्पसिधारा खड्गधारा तदन्यवदात्मानं स्वकायं न च्छिनत्ति न 
विघाटयति, स्वात्मनि क्रियाविरोधात्‌, तथा मनः । असिधारावच्चित्तमपि स्वात्मानं 
न पश्यतीति योज्यम्‌ । तथा हिन तदेवैकं ज्ञानं वेधवेदकवेदनात्मस्वभावत्रयं 
युक्कम्‌ । एकस्य निरंशस्य त्रिस्वमावतायोगात्‌ | तत्रेदमुक्कमायरत्नचूडसूते-- 


स चित्तां परिगवेषमाणो नाध्यात्मं चित्त समनुपश्यति | न बहिर्धा चित्त aag- 
पश्यति | न स्कन्धेषु चित्तां समनुपश्यति | न धातुषु चित्तं समनुपश्यति । नायतनेषु 
pad समनुपश्यति । स चित्तमसमनुपश्यंश्चित्तधारां पर्येषते-कुतश्चित्तस्योतपत्तिरिति | 
आलम्बने सति चित्तमुत््यते | तत्‌ किमन्यच्चिततमन्यदालम्बनम्‌, अथ यदेवालम्बनं 
तदेव चित्तम्‌! यदि तावदन्यदालम्बनमन्यच्चित्तम्‌, तद्‌ द्विचित्तता भविष्यति | अथ 
यदेवालम्बनं तदेव चित्तम्‌, तत्‌ कथं चित्तं चित्तं पश्यति ¦ न हि चित्तं चित्तं समनु- 
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( ७४६ ) 


ब असिधारा शाक्यते छेचुम्‌, न तेनैव अङ्ग 


| क. सै 
ते । तद्यथा न तस्येव असिधारया नेनैव चित्त > 
पैश्यति | तद्यथा एवमेव तेनैव चित्तेन तदेव चित्त द्रष्टुमिति 


edy तदेव agri स्प्रष्टु VIG, 
विस्तरः । 

अत्र चित्रमात्रवादिनः स्वात्मनि क्रियाविरी 
मुदूभावयन्नाइ | 


विघदयिठुँ स्वपन्गुप्रसाधनाय दष्टान्त- 


आत्मभाव॑यथा दीपः संप्रकाशयती ति चेत्‌ । 


आत्मभावं स्वस्वरूपं यथा दीपः प्रदीपः संप्रकाशयति द्योतयति | यथा हि किल 
अन्धकारावृतघटादिवस्तुप्रतिपत्तये प्रदीप उपादीयते, न तथा प्रदीपप्रकाशनाय प्रदीपा- 
न्तरम्‌, अपि तु घटादि प्रकाशयन्नेव आत्मानमपि प्रकाशयति, तथा प्रकृतेऽपि स्वसंवे 
दने वेदितव्यम्‌ | न चापि क्वचिद्विरोधो दृष्ट इति सवत्र योजनीयम्‌ | तस्मात्‌ प्रदीप- 
बदविरोध एवेति चेत्‌, यद्येवं मन्यसे, तदा नैवं वक्तव्यं | कुत इत्याह | 


नेव प्रकाश्यते दीपो यस्मान्न तमसावृतः ॥ 


नैव प्रकाश्यते घटादिवन्नेव उद्दयोत्यते दीपः, यस्मान्न तमसाइतः न अन्धकारः 
पिहितः | विचयमानस्यावरणस्य अपनयनं प्रकाशनम्‌, ततो युक्तं घटादीनां प्रकाशनम्‌, 
तेषां प्राग्‌ विद्यमानत्वात्‌ | नैवं प्रदीपस्य) तस्य प्रागविद्यमानत्वात्‌ | न च अविद्यमा- 
नस्य प्रकाशनं युक्तम्‌, असत्त्वात्‌ | तस्मान्नैव प्रकाश्यते दीपः | इति विसदृशत्वान्न 
प्रदीपदुष्टान्तात्‌ साध्यसिद्धिः । 
स्यादेतत्‌-आत्मभावमित्यादिना नैतदभिधीयते यदात्मानं घटवत्‌ तमसावृतं 
प्रकाशयति दीपः, अपि तु तत्स्वभावं प्रति परनिरपेक्षतामात्रमस्याभिधीयते । एतदेवो- 
पदर्शयन्नाह | 
न हि स्फाटिकवन्नीलं नीलत्वेऽन्यमपेक्षते | 
तथा किचित्परापेक्तमनपेत्तं च दृश्यते ॥ 


हिरिति यस्मात्‌। यथा स्फटिकोपलः स्वयमनीलः सन्‌, नीलत्वे नीलगुणोत्पचि- 
निमित्तमन्यमुपाधि नीलपत्रादिसंनिधिमपेक्ष्ते, तथा स्वयमेव यद्वस्तु नीलम्‌, तदपि न 
नीलत्वेऽन्यमुपाधिमपेच्षते | तथा तेन प्रकारेण किंचिद्‌ घटादिकं परापेक्षं प्रदीपाद्यपेचं 
प्रकाशं दृश्यते) किंचित्‌ पुनः प्रदीपादिकमनपेच्षं च स्वयंप्रकाशात्मकं दुश्यते उपलः 
भ्यते | एतावन्मात्रमेव विवक्षितम्‌ | 


एवं विज्ञानवादिना उपदशिते विशेषे सिद्धान्तवादी alata तावन्नीलत्वे परनि 
रपेच्षं दृषटान्तत्वेनोप दर्शितं प्रतिपेधयन्नाइ | 
अनीलत्वे न तन्नीलं नीलहेतुयंथेक्ष्यते । 
नीलमेव हि को नीलं कुर्यादात्मानमात्मना ॥ 


अयमपि न सदृशो दृष्टान्तः, यतो नीलमपि न नीलत्वे स्फटिकवन्निरपेक्षम, 
तद्भाव॑ प्रति स्वदेतुप्रत्ययापेक्षत्वात्‌ | कदा पुनरिदमनपेचषं स्यात्‌ १ यदि तदनीलमेव 
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( ७७ ) 
स्वह्देतोरुत्पद्येत | पुनस्तदूभावे परनिरपेक्षं स्वयमेव नीलमात्मानं कुर्यात्‌ । न चोतदस्ति | 
यतः अनीलत्वे नीलगुणरहितत्वे सति | नेति निषेधयति | तदिति नीलाभिमतं वस्तु । 
नीलं नीलगुणयुक्कमात्मान स्वरूपमात्मना स्वयमेव न कुर्यात्‌, न कतुं शक्नोति, पूर्ववत्‌ 
स्वस्मिन्‌ क्रियाविरोधात्‌ | तस्मान्न नीलस्यापि परानपेक्षता नीलत्वं प्रति स्फटिकवत । 
तथा हि स्फटिकोपलोऽपि बस्तुतोऽवस्थितरूप एव उपाधिसंनिधो न नीलोपरागमनुः 
भवति, अपि तु सवस्वोपादानलच्षणात्‌ | नीलोपाधिविशेषप्तदका रिणश्च पूर्वस्वरसनि- 
रोधात्‌ अन्य एव नीलगुणोपरक्तः स्फटिकोपल उत्पद्यते इति सिद्धान्तः | तस्मात्‌ 


साधारणमनयोस्तदूगुणं प्रति देतुप्रत्ययाधीनत्वम्‌ | इति प्रकृतेऽपि साध्ये न कश्चिद्वि- 
शेषः । 


ननु प्रियमिदमनुष्ठितं प्रियेण यस्मात्‌ जडस्वभावव्यावृत्तात्मतया स्वहेतुप्रत्ययात्‌ 
उत्पत्तिरेव ज्ञानस्य प्रकाशान्तरनिरपेक्षस्य आत्मप्रकाशता स्वसंवेदनमुच्यते । एतदेव 
त्वयापि नीलस्वरूपपरामर्षण्‌ समर्थितम्‌ | एतावन्मात्रेण प्रदीपोऽपि दृष्टान्तीक्कतः | न 
पुनरस्माभिः कर्मकतृक्रियामे देन ज्ञानस्यात्मप्रकाशनमिष्यते | एकस्य सतः कर्मादिस्व- 
भावत्रयस्यायोगात्‌ | तन्न क्रियादिभेदेन दूषणेऽपि किंचिदूदूषितमर्माकं स्थात्‌, स्वहेतु- 
जनितस्यात्मप्रकाशस्यानुपघातात्‌ | इति नात्मसंवेदने प्रतिपादितदोषप्रसङ्गः | तदुक्तम्‌ 
--विज्ञानं जडरूपेभ्यो ज्यावृत्तमुपजायते | इयमेवात्मसंवित्तिरस्य याऽजडरूपता ॥ 
क्रियाकारकमेदेन न स्वसंवित्तिरस्य तु | एकस्यानंशरूपस्य गैरूप्यानुपपत्तितः ॥ इति | 


अत्रोच्यते ~ क्रियाकारकमेदेन व्यवहारप्रसिद्ध॑ शब्दांथमधिगम्य दूषणमुक्कम्‌) 
स्वसंवेदनशब्दस्य तदर्थामिधायकत्वात्‌ | यदि पुन दोषभयाल्लोकप्रसिद्धोऽपि शब्दाथः 
परित्यज्यते, तदा लोकत एव बाधा भवतो भविष्यति । इत्थमपि न परमाथतः स्वसंवे- 
दनसिद्धिः | तथा हि हवेतुप्रत्ययोपजनितस्य प्रतिबिम्ब्रस्येव निःस्वमावत्वमुक्तम्‌ | तथा 
च सुतरां न स्वसंवेदनं ज्ञानस्य, तत्त्वतो निजस्वभावाभावात्‌ | न च स्वमावाभाव गगना- 
qaa आत्मसंवेदनमुचितम्‌ | न चापि जडस्वभावता मध्यमकवादिनं प्रति परमाथतः 
कस्यचित सिद्धा, येन जडतर्यावृत्तमजडं स्वसंवेदनं स्यात्‌ । तस्मादन्यानेव वस्तुवादिनः 
प्रति युक्तमेतद्वक्कम्‌ । ततो निःस्वमावतया न कथंचिदपि स्वसंवेदनसिद्धिः । एतत्‌ 
पुनः पश्चात्‌ ्मृत्युपस्थानोप दशनप्रस्तावे विस्तरेणोपदशयिष्यामः । 
सांप्रतं प्रदीपस्य स््रयंप्रकाशतामभ्युपगम्य बुद्धः स्वसवंदनमयुक्कामात 
प्रतिपादयन्नाह | 
दीपः प्रकाशत इति ज्ञात्वा ज्ञानेन कथ्यते | 
बुद्धिः प्रकाशत इति ज्ञात्वेदं केन कथ्यते ॥ 
तथापि न बुद्विसंवेदनसाधनं प्रति सदृशा 
९ ; प्रकाशत इति प्रकाशान्तरनिरपेचषः स्वयमेव; इति 
च्य थः | दीपः प्रकाशत इति प्र E कॉ किल 
दुष्टान्त इति समुदाया र छ 4 pene बल ज्ञानविषत्वात्‌ | बुद्धिर्ञान 
ल es केन ज्ञानेन ज्ञात्वा कथ्यते इति परं प्रच्छति | 
प्रकाशते इति यदुच्यते, तत्‌ छनः ' 


भवतु वा प्रदीपस्य प्रकाशात्मता) 
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न॑ चात्र किंचिद्‌ बुद्धिप्रतिपत्तिनिबन्धनमस्तीति असंभावनां प्रकाशयति । न aaa 
पूर्व्ञानेन तत्प्रतिपत्तिः, तत्कालमनुपत्तेस्तस्यासत्त्वात्‌ । नापि पश्चात्कालभाविना 
तदानीं क्षणिकतया ग्राह्मस्यातीतत्वात्‌। न च तत्समानकालभाविना तेन तस्यानु 
पकारात्‌। न च अनुपकारकस्य विषथभावः, नाकारणं विषयः इति वचनात्‌ | नापि 
स्वयम्‌, तत्रव विप्रतिपत्तेः | तत कथं तत्प्रतीतिरिति न विद्मः 


इत्थं सवथा बुद्धेरप्रतिपत्तो तत्संवेदनमतीव अयुक्त मित्याह 


प्रकाशा वाप्रकाशा वा यदा दृष्टा न केनचित्‌ । 
वन्ध्यादुहितृलीलेव कथ्यमानापि सा मुधा ॥ 


प्रकाशा वा प्रकाशात्मिका दीपवत्‌ | अप्रकाशा वा अप्रकाशात्मिका घटादिवत्‌ | 
परस्परसमुच्चये वाशब्दद्वयम्‌ | बुद्धिः यदा दुष्टा न केनचित्‌, न प्रतिपन्ना केनचित्‌ 
प्रतिपन्ना स्वयंरूपेण वा | यदेति पदं तदेत्याकषति | तदा वन्ध्याया अप्रसवर्धामण्याः 
स्त्रिया दुहिता पुत्री, तस्या लीला बिलासो ललितं तद्वत्‌ । कथ्यमानापि आख्यायमा- 
नापि सा मुधा। सेति बुद्धिः। मुधेति निष्फला | वन्ध्याठुहितुरविद्यमानतया 
प्रतिपन्नत्वात्‌ तल्लीला सुतरामप्रतिमन्नेत्यभिप्रायः | अथवा | अनुत्पन्नानिरुद्धस्व भा- 
वतया वन्ध्यादुहितस्थानीया बुद्धिः । अप्रतीततत्स्वभावतया तल्लीलावत स्वसंवित्तिः | 
तदप्रतीतेः तस्या अपि अप्रतीतिरपि कथ्यमानापि युक्तिरहितेन वचनमात्रेण सा स्वसं- 
वित्तिमुधा, अनुपादेथयत्वान्निष्प्रयोजना | 


स्यादेवम्‌ -युक्तिश्चन्यं व चनमात्रमेतत्‌ | यतः इयमत्र युक्तिरस्तीत्याह | 
यदि नास्ति स्वसंवित्तिविज्ञानं स्मथेते कथम्‌ | 


यदि स्वसंवेदनं विज्ञानस्य नास्ति न विद्यते, तदा विज्ञानं स्मर्यते कथम्‌ ! 
विज्ञानस्य स्वसंवेदनाभावादुत्तरकालं स्मरणं न स्यात्‌। नहि अनुभूतस्मरणं युक्तम्‌, 
अतप्रसङ्गात्‌। तस्मादनुभवफलस्य स्मरणस्य उत्तरकालं दशनात ज्ञानसंवेदन- 
मस्तीत्यनुमीयते इति | tad साधनं साधीयः । ततो यदि स्वसंवेदनकार्यतया स्मरण 
निश्चितं भवेत्‌, भवेद्‌ RAN धूमः स्वसंवेदनस्य कारणां स्मृतिः। न च alee 
स्वसंवेदने प्रमाणतः, स्मरणस्य तत्कार्यताग्रदणमस्ति। सर्वथा उभथप्रतिपत्तिनान्तः 
रीयकत्वात्‌ कार्यकारणभावप्रतिपत्तः। न च चन्नुरादेरिव विज्ञानम्‌, अदर्शनेडपि 
स्मरणां तत्कार्य सेत्स्यति, चक्षुषो हि व्यतिरेके नीलादिज्ञानाभावतो व्यतिरेकद्वारेण 
तत्कायमनुमीयते । स्मृतिस्तु ज्ञानसंवेदनमन्तरेणापि भवतीति प्रतिपादयिष्यामः, 
इति स्वसंवेद्नकायतानिश्चयमन्तरेण स्मरणस्य तद्विनाभावान्न संवेदनसिद्धिः | अतः 
स्मरणमपि ज्ञानत्वात्‌ कथं सिद्धमिति वक्तव्यम्‌ । न च स्वयमसिद्धं लिङ्गं ज्ञापकम- 
न्यस्य। न च स्मरणं स्वसंवेदनस्य प्रत्यक्षतया ग्राहकम्‌, तस्य तस्मादन्यत्वात्‌ | 
न च ज्ञानस्य ज्ञानान्तरविषयत्वम्‌, बहिरर्थवत्‌ संबन्धासिद्धघादिदोषप्रसङ्गात्‌ | 
अन्यत्वाविशेषात्‌ संतानान्तरभाविनापि स्मरणेन तस्य ग्रहणं स्यात । अथ तेन पूव- 
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मननुभूतत्वान्न स्मर्यत इति चेत, एकसंततिपतितेनापि न पूर्वमनुभूतमिति 
समानः प्रसङ्ग; | 


© = © e 
है कार्यकारणभावोडपि न तस्थ नियामको युज्यते, कार्यकारणभावस्येव परमार्थ- 
तोऽभावात्‌, सत्यपि तस्मिन्‌ सर्वज्ञानानां स्वप्रतिपत्तिनिष्ठतया तद्‌ग्रहणस्या- 
शक्यत्वात्‌ । यथाव्यवदारमभ्युपगमे काल्पनिकत्वम्‌, काल्पनिकत्वे च ad- 
व्यवहाराणां कल्पनानिर्मितत्वात्‌ सांदृतत्वमिति साधितं नः साध्यम्‌ | इति न स्मृतेः 
स्वसंवेदन सिद्धिः | 

भवतोऽपि कथं तहिं स्वसंवेदनाभावे स्मृतिरित्याद | 
अन्यानुभूते संबन्धात्‌ स्म्रतिराखुविषं यथा ॥ 


ज्ञानादन्यस्मिन्‌ ग्राह्ये वस्तुनि विपयेऽनुभूते सति ज्ञाने स्मृतिः स्मरणमुपजायते | 
ननु अमन्यस्मिन्ननुभूते अन्यत्र स्मरणे अतिप्रसङ्गः स्यादित्याद- संबन्धादिति | 
विषयेऽनुभूते तद्विज्ञानध्मरणं संबन्धाद्‌ भवति । विज्ञानं हित दूग्राहकतया तत्संवद्धम्‌, 
अतो विज्ञानं स्मर्यते, नान्यत्‌। सत्यपि संबन्धे अन्यस्मिन्ननुभूते अन्यस्य 
स्मरणे विप्लुतं स्मरणं स्यादिति चेन्न, पूर्वमनुभूतो विषयः उत्तरकालमः 
नुस्मर्यमाणः स एवानुभवविशिष्टोऽनुस्मर्यते । तद्विशिष्टस्य तस्य ग्रहणात्‌ । 
ज्ञानमेव च विषयानुभवो नान्य इति विषयानुभवस्मरणात्तत्संबद्वतथा ज्ञाने स्मरणम- 
भिधीयते, न तु विषयरहितं ज्ञानमपि केवलमनुस्मर्यते इत्यदोषः । 


ननु कथमिव ज्ञानसंवेदनाहितस्मृतिवासनाबीजमन्तरेण स्मृतिरुत्तरकालं स्यादिः 
त्याह--आखुविषं यथेति | आखुविषं मूषिकविष यथा संबन्धात्‌ कालान्तरेण जायते, 
तथा स्मृतिरपीत्यर्थः । तथा हि मूषिकविषमेकस्मिन्‌ क्षणे शरीरसंक्रान्तं पुनः कालान्त- 
रेण मेघस्तनितमधिगम्य विनापि स्वसंवे दना हितस्मृतिवासनाबीजमिदंप्रत्ययतामात्राय- 
तवृत्तित्त्वात्‌ अन्यस्मिन्‌ क्षणे विक्कतिमुपयाति, तथा प्रकृतेऽपि न दुष्यतीति भावः । 


पुनरपि विज्ञानवादी ज्ञानसंवेदनसिद्धये प्रकारान्तरमुप दर्शयितुमाह | 


्त्ययान्तरयुक्तस्य दशेनात्स्व प्रकाशते | 


प्रत्ययान्तरं कारणान्तरम्‌ | ईक्षणिकादिविद्या परचित्तादिज्ञानाभिज्ञा च ताभ्यां 
युक्तस्य तत्सामग्रीसंबद्धस्य PITA दशनात्‌ प्रतिभासनात्‌ विज्ञानस्य स्वं प्रकाशते 
स्वरूपं प्रतिभासते | संवेदनमस्तीति यावत्‌ । यदि हि तत्‌ सवदा ah कदा- 
चित सामग्री विशेषा दुपल'भ्येत, ततो यथा सामम्रीविशेषात्‌ परचित्तमुपलभ्यत) तथा 
समनन्तरालम्बनादिप्रत्ययात्‌ स्वचित्तमप्युपलभ्यते इति भावः | एतदपि न शानः 
संवे दनसामर्थ्यं मित्याह | 
'सिद्धाजनविधेदंष्दो घदो नेवाञ्जनं भवेत्‌ ॥ 
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fag च तदञ्जनं च, सिद्धस्य वा अञ्जनम्‌, तस्य विधिः विधानं प्रयोगः, 
तस्माद्‌ दृष्टः प्रतीतः घटो निधानादि वा नैव अञ्जनं भवति । न च घटादिरञ्जनः 
मेव स्यात्‌ | न यद्‌ यस्माख्रतीयते तदेव तद्‌ भवति | एवमीक्षणिकादिविद्यासहका- 
रिणा ज्ञानेन परचित्तं च घटादिवद्‌ दृष्टमिति नैतावता तत्संवेदनं सिद्धं स्यात्‌ | 
तस्मान्नैतदपि साध्योपयोगि साधनम्‌ । ननु यदि ज्ञानमविदितस्वरूपं स्यात्‌ , 
अर्थस्यापि प्रतीतिर्न स्यात्‌ । अव्यक्तव्यक्तिकत्वादू AACA, न g अर्थस्य व्यक्तिः | 
तदप्रतीतौ कथमर्थस्य प्रतीतिः ! तथा हि स्वसंवेदनस्य प्रतिषेधात्‌, अन्यन अन्यस्य 
ग्रहणायोगाच्च, तद्अहणाम्युपगमे च उत्तरोत्तरस्य अप्रतीतस्य प्रतीतये ज्ञानान्तरा- 
नुसरणेन अनवस्थाप्रसङ्गाच्च न कर्थचिदपि अर्थस्य प्रतीतिरिति। तेन यदुक्तम 
“अन्यानुभूते' इत्यादि, तदसंगतम्‌, अर्थस्यानुभवाभावात्‌ | 


सर्वश्चायं दृष्टादिव्यवहारो लोके न स्यादित्याइ यथा दृष्टमित्यादि । यदुच्यते 
दृष्टादिव्यवहारो न स्यादिति, स किं परमार्थतो न स्यातू, संबृत्या वा ¦ तत्र यदि 
परमार्थतो न स्यादित्युच्यते, तथा प्रियमिदमस्माकम्‌। न हि साँब्रुतस्य परमार्थचिन्ता- 
यामवतारोऽस्ति | अथ लोकप्रसिद्धिः, तदा 


यथा दृष्टं श्र तं ज्ञातं नेवेह प्रतिषिध्यते | 


इति | यंथा दुष्टमिति चल्नुरादिविजञानेन प्रत्यक्षेण प्रतिपन्नम्‌ । श्रुतमिति पर- 
पुदूगलादागमाच्च । ज्ञातमिति त्रिरूपलिङ्गजादनुमानान्निर्चितम्‌ | तदेतदिह aa 
व्यवहारमाश्रित्य नैव प्रतिषिध्यते, नैव वार्यते | यद्‌ यथा लोकतः प्रतीयते, तत्‌ 
तथेव अविचारितस्वरूपमम्युपगम्यते लोकप्रसिद्धितः, न तु पुनः परमार्थतः | तेन 
ज्ञानसंवेदनाभाव। दर्थानधिगमादयोऽपि दोषाः परमार्थपक्षवादिन इह नावतरन्ति | 
यदि ad तथेवाभ्युपगम्यते, किं नाम तर्हि प्रतिषिध्यते इत्याह | 


सत्यतः कल्पना त्वत्र दुःख हेतुनिवायंते ॥ 


सत्यतः परमार्थतः । कल्पना आरोपः । तुशब्दः पुनरर्थे । सा पुनरत्र विचारे 
सिद्वान्ते वा । निवार्यते प्रतिषिध्यते | कुतः ? दुःखहेतुरिति । हेतुपदमेतत्‌ | दुःखस्य 
हेतुः कारणं यस्मात्‌, तस्मादित्यर्थः | उपादानस्कन्धानां सदसदादिकल्पनाहित- 
प्रवृत्तिटेतुत एव च संसार; | संसारश्च दुःखस्वभावः | 'दुःखं समुदयो लोको 
दृष्टिस्थानं भवश्च ते ।' (ao को० १,८) इति वचनात्‌ । इति सत्यतः कल्पना 
दुःखहेतु भवति | तध्मादसत्समारोपक्ल्पनाभिनिवेशप्रतिषे धमात्रमत्राभिप्रेतम्‌, न ठु 
वास्तवं किंचित्‌ प्रतिषिध्यते इति । तदेवं स्वसंवेदनं ज्ञानत्य न कथंचिदपि युज्पते | 
तढुक्कम्‌-- न बोध्यबोधकाकारं चित्तं दृष्टम्‌ तथागतेः | यत्र बोद्धा च बोध्यं च तत्र 
बोधिन विद्यते ॥ इति | 


यत्तु क्वचिद्‌ भगवता चित्तमात्रतास्तित्वमुक्रम्‌, तत्‌ स्कन्धायतनादिवन्नेयार्थः 
तयेति कथयिष्यते | | 
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इदानीं प्रासङ्गिकं परिसमाप्य प्रकृते योजयन्नाह | 


चित्तादन्या न माया चेन्नाप्यनन्येति कल्प्य | 
वस्तु चेत्सा कथं नान्यानन्या चेन्नास्ति वस्तुतः ॥ 


तहि चित्तादन्या माया स्थात्‌, अनन्या वा स्यात्‌, उभयस्वभावा वा, अनुभय- 
स्वभावा वा, इति चत्वारो विकल्पाः । तत्र न तावत्‌ प्रथमपच्षः, चित्तादन्तराभ्युपगमे- 
ऽपि चित्तमात्रं जगदिच्छुतः सिद्धान्तविरोधः स्यात्‌ । द्वितीयपक्षे तु “यदा मायेव ते 
नास्ति” इत्यादिना प्रतिपादित एव दोषः । तृतीयस्तु प्रकारो न संगच्छत, परस्परविरुद्ध- 
योरेकत्राभावात्‌ | अथ चतुर्थी कल्पना, सापे न संगच्छते । तामुपादायाच्यत- 
चित्तादन्या न माया इत्यन्यत्वध्रतिषेधः | अनन्या तर्हि, नाप्यनन्येति तत्त्वस्यापि प्रति- 
qa, इति उभयपक्षपातश्रेद्यदि कल्प्यते व्यवस्थाप्यते, सोऽपि न थुक्क, अन्योन्य- 
परिहारवतोरेकप्रतिषेधस्य अपरविधिनान्तरीयकत्वात्‌ तयोरेकत्राभावात्‌ चतुर्थी कल्पना 
सापि न संघटते | अपि च। वस्तु चेदिति । यदि सा माया वस्तुसती कथं नान्या 
चित्ताद्रयतिरिक्का न भवति ! अथ अनन्या चेत्‌, यदि चित्तमेव माया, तदा नास्ति 
वस्तुतः, न विद्यते परमार्थतः, तस्यास्तत्स्वभावत्वात चित्तमेव केवलम्‌ इत्येतत्‌ तदेवा- 


A 


यातम्‌ | यढुक्रम्‌ — “ART मायेव ते नास्ति तदा किमुपलभ्यते |” इति । 
अघुना THT प्रसाध्य उपसंहरन्नाह । 


असत्यपि यथा माया EAT द्रष्ट तथा मन; | 


असती उपलभ्यमाना माया इस्त्यादिवद्वस्तुतोऽसत्स्वभावा । तादृश्यपि दृश्या 
दशंनविषया यथा माया, द्रष्ट्र तथा मनः | सैव असती माथा दुर्या दृष्टान्तः, तथा 
मनः परमार्थंतोऽसत्स्व भावमांप दर्शनसमर्थ मविष्यति । तेन “यदा न आन्तिरप्यस्ति” 
इत्यादि यदुक्तं परेण तव्‌ प्रताध्य उपतंहारेण दर्शितम्‌ | पुनरपि प्रकारान्तरेण परमा- 
थंसद्विज्ञानसाधनाय परोपक्रमममिसंघाय आह | 


वस्त्वाश्रयश्चेत्संसारः सोऽन्यथाकाशवदूभवेत्‌ || 


तथाहि-संक्लेशो व्यवदानं च देयोपा देयतथा द्रयमिदं यथावत्‌ प्रतिपत्तव्यम्‌ । 
तत्र रागादिमलाइत चित्त संक्लिष्ठमित्युच्यते । तेच अभूतसमारोपबज्ञोत्पन्नत्वादाग- 
न्तुकाश्चित्ताश्रिताः प्रबत॑न्ते । तत्यमूतकमजन्मपरम्परोपनिबन्धः संसारः प्रजायते | 
तदेव चित्तं परमाथतः प्रकृतिप्रभास्वरमनागन्तुक अभूतपरिकल्पसमुत्यम्राद्मम्राहकादिद्- 
यसमारोपाभिनिवेशवासनाशून्यं अद्वयस्वभावं आगन्ठुकद षविनिमुक्त आश्रयपरादृत्ते- 
व्य॑वदानमित्युच्यते | तदेवं संक्लेशब्यवदानयोवंस्वुसमुद भूतचित्तमन्तरेण व्यवस्थापन 
न घटते इति मन्यन्त, संसारनिवाणयोश्चित्तधमत्वातू | चित्तमेव संक्लिश्यते, चित्त- 
मेव व्यवदायते इति वचनात्‌ । तदेव परमतं निरूपयति --वस्त्वेव वस्तुसद्भूतचित्तः 
मेव आश्रयः अस्येति वस्त्वाश्रयः | WZ यदि संसारो व्यवस्थाप्यते, तदा संसारोऽन्यथा 
भवेत्‌, चित्तादन्यः स्यात्‌) वस्ठुनोऽन्यत्वे अवस्तु स्यातू, चित्तस्यव च वस्तुत्वात्‌ । कथः 

११ 
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`= ह कारन गगनमिव । य एष चित्यः संसारोऽमिधीयते, स कि 
सिंक जा पन सल तदन्यद्रा ! तत्र यदि वस्तु चित्तमेव), तदा न चित्तादर 
अवस्तु वा ! वस्त्वपि चित्त तदन्यद्वा Ot ० rn न्यः 
संसारस्तदाश्रयः चित्तमेव सः । चित्तं च प्रकतिप्रभास्वस्तप्रा व्यवदानस्वभावत्वान्न 
प्रढेयम्‌ | अथ चित्तादन्यः, तदा चित्तव्यतिरिक्तस्य अन्यस्याभ्युपगमात्‌ सिद्वान्तक्षतिः। 
अथ अवस्तु, तदा संसारो नाम न किंचि दस्ति; खरविधाणवत्‌ | अत एवाह आकाशः 
वत इति । यथा आकाशं प्रश्सिसन्मात्रमसत्‌, न क्वचिदथक्रियायां समम्‌, तथा 
संसारो भवतः स्यात्‌ | अथवा। आकाशवदिति निःस्व भावत्वा दस्मत्सिद्धान्तानुप्रवेशः | 


स्थादेतत्‌-थदि नाम अवस्तु, तथापि वस्वुसदूभूतचित्तसमाश्रितत्वात्‌ तस्य अर्थ- 
क्रियासामर्थ्यं भविष्यतीत्याह | 
वस्त्वाश्रयेणाभावस्य क्रियावत्त्वं कथं भवेत्‌ । 


न असब्रूपस्य कश्चिदाश्रयो भवितुमह ति, आश्रयाश्रयिभावस्य कार्यकारणरूपत्वात्‌ | 
न च अभावः कस्यचित्‌ कायम्‌, अनिवर्त्यविशेषत्वात्‌ | भवतु नाम, तथापि वस्त्वाश्र- 
येण वस्तुसदूभूतचित्तसमाश्रयेण अभावस्य असदात्मकस्य क्रियावत्त्वम्‌, अर्थक्रिया- 
कारित्वं कथं भवेत्‌ ! न कदाचिदपि युज्यते इत्यर्थः । अन्यथा तस्य भावस्वभावता 
स्यात्‌ | शक्तिर्हि भावलक्षणम्‌ | सव शक्ति विरहोऽभावलच्षणमिति वचनात्‌ । किमिः 
दानीमिति विचार्यमाणमुपस्थितं भवत इत्याह | 


असत्सहायमेकं हि चित्तमापद्यते तव ॥ 


असन्नेव अभावः सदाथोऽस्येति असत्सहायम्‌ | हिरवधारणे | एकमद्वितीयमेव 
चित्तमापद्यते तव चित्तेकपरमाथवादनः | 


ननु उक्कमेव-गह्मग्राहकायाकारविनिमुंक्तमद्वयलच्षणं चित्तम्‌, इति चित्तेकता- 
प्रतिपादने न किंचिद्‌निष्टमस्माकम्‌ | तदयुक्तम्‌ । संक्लेशस्यापि प्रहेयतया वस्तुः 
समक्तम्‌ । तत्‌ कथं चित्तमेवेकं वस्तु १ अस्तु नाम, तथापि न बाघकान्मुक्किरित्याइ | 


Mage यदा चित्तं तदा सर्वे तथागताः | 


्राह्ममित्युपलच्षणम्‌ | ग्राहकादिमुक्तमपि वेदितव्यम्‌ | अथवा ग्राह्याधीनं ग्राहक 
स्वमिति तदभावाद्‌ ग्राहकाभावः | आहकाभावे च तदुपकल्पितस्य . अभिलाप्यस्यामा- 
वात्‌ अमिलापस्याभाव इत्युपद्श यितु म्राह्ममुक्त मित्युक्कम्‌ । ग्ाह्याद्याकारविविक्कमद्वय- 
समा यदा सवस्य जगतश्वत्तमू, तदा तस्य चित्तस्य सर्वसत्त्वसंतानान्तर्गवत्वाव 
सवसंसारिणः सच्वाः तथागता बुद्धा भगवन्तः प्राप्नुवन्ति । न कश्चित्‌ पृथग्जनः 
स्यात्‌ । ततश्च संक्लेशप्रहाणायमार्ग भावनावैयथ्यप्रसङ्ग; । न चेवम्‌ । तस्मात्‌ सत्यपि 
ee भावाभिनिवेशस्य तदवस्थत्वान सर्वथा संक्लेशप्रह्मण मित्यमिसंधा- 


एवं च को गुणो लब्धश्रित्तमात्रेडपि कल्पिते ॥ 
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एवं चेति निपातसमुदायः एवं सतीत्यस्मिन्नथें | अप्यर्थ चकारः | एवमपि 
स्वीकृते को गुणो लब्धः १ नेव कश्चित्‌ । चित्तमात्रेऽप विज्ञस्तिमात्रताथामपि कल्पि- 
तायां कल्पनथा समारोपिते, अद्वयतत््वपरिज्ञानान्वयेऽप सर्वसत्त्वसंताने रागादीनां 
पर्यवस्थानात्‌ | 


B: Advaita Vedanta : Brahmasiitra Sankarabhasya 


नाभाव उपलब्धेः ( २, २, २८ ) 


एवं बाह्यार्थवा दमाश्रित्य समुदायाप्राप्त्यादिषु दूषणेषु उद्भावितेषु विज्ञानवादी 
बौद्ध इदानीं प्रत्यवतिष्ठते | केषांचिर्किल विनेयानां बाह्ये वस्तुन्यभिनिवेशमालक््य 
तदनुरोषेन बाह्यार्थवादप्रक्रियेयं विरचिता। नासौ सुगताभिप्रायः | तस्य तु विज्ञानैक- 
स्कन्धवाद एव अभिप्रेतः | तस्मिश्च विज्ञानवादे बुद्धघारूढेन रूपेणान्तस्थ एव प्रमा- 
णप्रमेयफल्ञव्यवहारः सवं उपपद्यते | सत्यपि बाह्येष्थे बुद्धयारोहमन्तरेण प्रमाणादि- 
व्यवहारानवतारात्‌ | कथं पुनरवगम्यतेऽन्तस्थ एवायं सर्वव्यवहारो न विज्ञानव्यति- 
Rat बाह्योऽथोंऽस्तीति | तदसंभवादित्याह | स हि बाह्योऽथोऽभ्युपगम्यमानः परमा- 
णवो वा स्युस्तत्समृहा वा स्तम्भादयः स्युः | तत्र न तावत्परमाणवः स्तम्भादिप्रत्यय- 
परिच्छेद्या भवितुमर्हन्ति ( परमा ग्वाभासज्ञानानुपपत्तेः ) । नापि तत्समृहाः स्तम्भा- 
दयः, तेषां परमाणभ्योऽन्यस्वानन्यत्वाभ्यां निरूपयितुमशक्यर्वात्‌ । एवं जात्यादीनपि 
प्रत्याचच्चीत | अपिचानुभवमात्रेण साधारणात्मनो ज्ञानस्य जायमानस्य योऽयं प्रतिवि-* 
षयं पक्षपातः स्तम्भज्ञानं कुड्यज्ञानं घटज्ञानं पटज्ञानमिति, नासौ ज्ञानगतविशेषमन्तरे- 
णोपपद्यत इत्यवश्यं विषयसारूप्यं ज्ञानस्याङ्गीकतंव्यम्‌ | अङ्गीकृते च तस्मिन्‌ विषया- 
कारस्य ज्ञानेनैवावरुद्धस्वादपार्थिका बाह्यार्थसदूभावकल्पना | अपिच सहोपलम्भनिय- 
मादमेदो विषयविज्ञानयोरापतति | नह्यनयोरेकस्यानुपलम्भेऽन्यस्योपलम्भोऽस्ति | 
न चेतत्स्वभावविवेके युक्तं, प्रतिबन्धकारणाभावात्‌ | तस्मादप्यर्थाभावः । स्वप्नादिव- 
sad द्रष्टव्यम्‌ | यथाहि स्वप्नमायामरीच्युदकगन्धर्वनगरादिप्रत्यया विनेव बाह्येना- 
थन ग्राह्मग्राहकाकारा भवन्ति, एवं जागरितगोचरा अ'प स्तम्भादिप्रत्यया भवितुम 
न्तीत्यवगम्यते । प्रत्ययत्वाविशेषात्‌ | कथं पुनरसति बाह्यार्थे प्रत्ययवेचित्र्यमुपपद्यते | 
वासनावैचित्र्यादित्याह | अनादौ हि संसारे बीजाङ्कर वद्‌ विज्ञानानां वासनामां चान्यो 
न्यनिमित्तनैमित्तिकभावेन faza न विप्रतिषिध्यते । अपचाम्वयभ्यतिरे- 
काम्यां वासनानिमित्तमेव ज्ञानवैचित्र्यमित्यवगम्यते । स्वप्नादिप्वन्तरेशाप्यर्थ 
वासनानिमित्तस्य ज्ञानवैचित्र्यस्य उभाभ्यामप आवाभ्याम्‌ अभ्युपगम्यमानर्वात्‌ | 
aal ठु वासनामर्थनिम्त्तिरय शानवैचित्र्यस्य मयानभ्युपगम्यमानत्वात्‌ | तस्माद्‌- 
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च्यमाबो बाह्यार्थस्येति | एवं पराप्ते ब्रूम' 'नाभाव उपलब्धे” इति । न ea 
कय | । उपलब्धेः | उपलभ्यते हि प्र तिप्रत्ययं बाह्यो- 
बाद्यस्यार्थस्याध्यवसाठँ शक्यते | कस्मात्‌ bs ह 
१, कडयं घटः पट इति | नचोपलभ्यमानस्येवाभावो भवित॒महति । यथा 
mudi waa प्तौ नायामेवं त्रयान्नाहं भुञ्जे न वा 
हि कश्चिद्युञ्जानो सुजिसाध्यायां तृप्त स्ववमनुभूयमानायारमव aa 
तप्यामीति, तद्गदि न्द्रियसंनिकपेण स्वयमपलभमान ae बाह्यमथ ate मुपल नच 
सोऽस्तीति व्रवन्कथमपादेयवचनः स्यात्‌। नन नाहमेवं ब्रवीमि न कंचिद थमुपलभ 
इति किं तृपलन्धिव्यतिरिक्तं नोपलभ इति ब्रवीमि | = ब्रवीषि निरङ्कशत्वात्ते 
तुण्डस्य । न तु युकस्युपेतं ब्रवीषि। यत उपलब्धिव्यतिरेकोऽ'प बलाद थस्याभ्युपगन्त- 
व्य उपलब्षेरेव | नहि कश्चिदुपलब्धिमेव स्तम्भः कुड्य चेत्युपलभते उपलब्धिवि- 
षयत्वेनैव तु स्तम्भकुड्यादीग्सवे लौकिका उपलभन्ते । अतश्च॑वमेव सर्वे लौकिका 
उपलभन्ते यद्रत्याचक्षाणा अपि बाह्यार्थमेव व्याचक्षते यदन्त्ञेयरूपं तद्वहिवंदवभा- 
सत इति । तेऽपि सर्वलोकप्रसिद्धा बहिरवभासमानां संविदं प्रतिलभमानाः प्रत्याख्यातु- 
कामाश्च बाह्यमर्थं बहिवेदिति बत्कारं कुवन्ति | इतरथा हि कस्माद्वहिर्व दिति त्रूयुः | 
नहि बिष्णुमित्रो वन्ध्यापुत्रवदवभासत इति कश्चिदाचक्षीत | तस्माद्यथानुभवं तत्त्वम- 
भ्युपगच्छद्भिब हिरेवावभासत इति युक्तमभ्युपगन्तुं नतु बहिवंदवभासत इति | ननु 
वाझस्याथस्य असंभवाद्‌ बहिर्वदवभासत इत्य व्यवसितम्‌ । नायं साधुरध्यवसायो यतः 


प्रमाणप्रवृत्त्यप्रवृत्तिपूवकौ संभवासंभवाववधार्यते न पुनः संभवासंभवपूर्विके प्रमाणः 
प्रवृत्त्यभवृत्ती | यद्धि प्रत्यक्षादीनामन्यतमेनापि प्रमाणेनोपलभ्यते तत्संभवति | 


यत्त॒ न केनचिदपि प्रमाणेनोपलभ्यते तन्न संभवति । इह तु यथास्वं 
स्वेरेव प्रमाणेबा्योऽथं उपलभ्यमानः कथं व्यतिरेकान्यतिरेकादिविकल्पै्न 
संभवतीत्युच्येतोपलब्धेरेव । नच ज्ञानस्य विषयसारूप्याद्विषयनाशो भवति, 
असति विषये विषयसारूप्यानुपपत्ते; बहिरुपलब्धेश्च विषयस्य | अतएव 
सहोपलम्भनियमोऽपि प्रत्ययविषययोरुपायोपेयभावहेतुको नाभेदहेतुक इत्यभ्युप- 
गन्तव्यम्‌ । अपिच azar पटज्ञानमिति विशेषणयोरेव घटपट्योभेंदो न 
विशेष्यस्य IAA । यथा शुक्लो गौः कृष्णो गौरिति शौक्ल्यकाष्ण्ययो- 
रेव मेदो न गोत्वस्य । वाम्यं च मेद एकस्य सिद्धो भवत्येकस्माच्च द्वयोः | तस्माद- 
थज्ञानयोमदः । तथा घटदशंनं घटस्मरणमित्यत्रापि प्रतिपत्तव्यम्‌ । अत्रापि हि विशे- 
प्ययोरव दशनस्मरणयीमदी न विशेषणस्य घटस्य । यथा चीरग 
विशेष्ययोरेव गन्धरसो मेदो न विशेषणस्य कीरस्य तद्वत्‌ । अपिच द्वयोविज्ञानयोः 
पूर्वाचरकालयोः स्वसवेदनेनेव उपक्तीणयोरितरेतरम्राह्मग्राहकत्वानुपर्पत्तिः । ततश्च 
विज्ञानभेंदप्रतिज्ञा चणिकत्वादिधर्मप्रतिजञा स्वलक्षणसामान्यलक्षणवास्यवासकत्वा- 
5विद्योपप्लवसदसद्धमवन्धमोचादिप्रतिज्ञाश्च स्वशास्त्रगतास्ता हीयेरन्‌ | किंचान्यत्‌ | 
विज्ञानं विज्ञानमित्यम्युपगच्छता बाह्योऽर्थः स्तम्भः कुड्यमित्येवंजातीयकः कस्मान्ना- 
भ्युपम्यत इति वक्तव्यम्‌ | विशानमनुभूयत इति चेत्‌ | बाह्योप्यथो5नुभूयत एवेति 
युक्तमभ्युपगन्तुम्‌ | अथ विज्ञानं मकाशात्मकत्वात्‌ प्रदीपवत्‌ स्वयमेवानुभूयते न 
तथा बाझोप्यर्थ इति चेत्‌ । अत्यन्तविरुद्धा स्वात्मनि क्रियामभ्युपगच्छ afana 


न्धः ज्ञीररस इति 
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( ६५ ) 


दइतीतिवत्‌, अविरुद्धं तु लोकप्रसिद्ध स्वात्मव्यतिरिक्तेन विज्ञानेन बाह्योऽर्थोऽनुः 
भूयत इति नेच्छुस्यहो पाणिडत्यं महद शितं | नचार्थाव्यतिरिक्तमपि विज्ञानं स्वयमेवा- 
नुभूयते, स्वात्मनि क्रियाविरोधादेव | ननु विज्ञानस्य स्वरूपव्यतिरिक्कग्राहयत्वे 
तदप्यन्येन ग्राह्यं त दप्यन्येनेत्यनवस्था प्राप्नोति | अपिच प्रदीपवदवभासात्मकत्वाज्‌ 
शानस्य ज्ञानान्तरं कल्पयतः समत्वादवभास्यावभासकभावानुपपत्तेः कल्पनानर्थक्य- 
मिति | तदुभयमप्यसत्‌ । विज्ञानग्रहृणमात्र एव विश1नसाक्षिणो ग्रहणाकांक्षानु- 
त्पादादनवस्थाशङ्कानुपपत्तः । साक्षिप्रत्ययोश्च रवभावदेषम्यादुपलब्ध्‌ पलभ्यभावो- 
पपत्तेः | स्वयंसिद्धस्य च साक्षिणोऽप्रत्याख्येयत्वात्‌ | किचान्यत प्रदीपवद्विज्ञानम- 
बभासकान्तरनिरपेच्तं स्वयमेव प्रथत इति ब्रुवता5प्रमाण्गम्यं विज्ञानमनवगन्तक- 
मित्युक्तं स्यात्‌ । शिलाघनमध्यस्थप्रदीपसहस्रप्रथनवत्‌ | बाढमेवम्‌, अनुभवरूप- 
त्वातु विज्ञानस्येष्टो नः पच्चस्त्वयाऽनुज्ञायत इति चेत्‌ । न | अन्यस्यावगन्तुश्चल्ञुः- 
साधनस्य प्रदीपादिप्रथनदशनात | अतो विज्ञानस्याप्यवभास्यत्वाविशेषात्‌ सत्ये- 
वान्यस्मिन्नवगन्तरि प्रथनं प्रदीपवद्‌ इत्यवगम्यते । साक्षिणोऽवगन्तुः स्वयंसिद्धता- 
मुपक्षिपता स्वयं प्रथते विज्ञानमित्येष एव मम पच्चस्त्वया वाचोयुक्कथन्तरेणाश्रित इति 
चेत्‌ । न। विज्ञानस्योत्पत्तिपध्वंसानेकत्वादिविशेषवत्त्वाभ्युपगमात्‌ | अतः प्रदीपः 
वद्विज्ञानस्यापि व्यतिरिक्कावगम्यत्वमस्मामिः प्रसाधितम्‌ | 


वैधर्म्याच्च न स्वप्नादिवत्‌ (२,२ २९) 


यदुक्तं बाह्यार्थापलापिना स्वप्नादिप्रत्ययवञ्जागरितगोचरा अपि स्तम्भादिप्रत्यया 
विनैव वाह्मेनार्थेन भवेयुः प्रत्ययत्वाविशेषादिति । तत्मतिवक्तव्यम्‌ | अत्रोच्यते--न 
स्वप्नादिप्रत्ययवज्जाग्रत््त्यया भवितुमईन्ति । कस्मात्‌ । वैधर्म्यात्‌ । वैधम्य हि 
भवति स्वप्नजागरितयोः | किं पुन्वे ध्यम्‌ । बाधाबाधाविति ब्रूमः | बाध्यते हि 
स्वप्नोपलब्धं वस्तु प्रतिबुद्धस्य मिथ्या मयोपलब्धो महाजनसमागम इति, नझस्ति 
मम मदाजनसमागमो निद्राग्लानं तु मे मनो बभूव तेनेषा श्रान्तिरुद्रभूवेति | एवं 
मायादिष्वपि भवति यथायथं बाधः । नैवं जागरितोपलब्धं वस्तु स्तम्भादिकं कस्यां- 
चिदप्यवस्थायां बाध्यते | अपिच स्मृतिरेषा  यत्स्वप्नदशनम्‌ है उपलब्धिस्तु 
जागरितदशंनम्‌ । स्मृत्युपलब्ध्योश्च प्रत्यक्षमन्तरं स्वयमनुभूयते5थंविप्रयोगसंप्रयो- 
गात्मकमिष्ट पुत्रं स्मरामि नोपलभ उपलब्धुमिच्छामीति | तत्रेवं सति न शक्यते 
वक्तं मिथ्या जागरितोपलब्धिरुपलब्धित्वात्‌ स्वप्नोपलन्धिवदि्युभयोरन्तरं स्वयम- 
नुभवता | नच स्वानुभवापलापः प्राश्मानिभियुक्तः कतुम्‌ | अपिचानुभवविरोध- 
प्रसङ्गाज्जागरितप्रत्ययानां स्वतो निरालम्बनताँ वक्कमशक्नुवता स्वप्नप्रत्ययसाधम्याद्‌ 
वक्कमिष्यते | नच यो यस्य स्वतो धर्मो न संभवति सोऽन्यस्य साधम्याततस्य संभ- 
विष्यति | नझ्मग्निरुष्णोऽनुभृूयमान उदकसाधम्याच्छीतो भवष्यति । दशितं तु 
वैधम्यं स्वप्नजागरितयोः | 

न्न भावोऽनुपलब्धेः ( २, २, ३०) 
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यदप्युक्तं विनाप्यर्थेन ज्ञानवैचित्र्यं वासनावैचित्र्यादेवावकल्प्यत इति | तत्पति- 
smear | अत्रोच्यते-न भावो वासनानामुपपद्येत त्वत्पन्े5नुपलब्धेबो द्याना मर्थानामू | 
अर्थापलब्धिनिमित्ता हि प्रत्यर्थ नानारूपा वासना भवन्ति | अनुपलभ्यमानधु aag 
किनिमित्ता विचित्रा वासना भवेयुः । अनादित्वेऽप्यन्धपरंपरान्यायेनाप्रतिष्ठवानवस्था 
व्यवहारलोपिनी स्यान्नाभिप्रायसिद्धिः । यावप्यन्वयव्यतिरेकावर्थाषलापिनोपन्यस्तौ 
घासनानिम्त्तमेवेदं ज्ञान्जातं नाथनिम्त्तिमिति, तावप्येवंसात प्रत्यक्ती द्रष्टव्यौ | 
विनाथोंपलब्ध्या वासनानुपपत्तः | अपिच विनापि वासनाभिरर्थोपलब्ध्युषगमाद्विना 
स्वर्थोपलेन्ध्या वासनोर्पत््यनभ्युपगमादर्थसद्‌ भावमेवाम्वयव्यतिरेकार्वाप प्रतिष्ठापयतः | 
अपिच वासना नाम संस्कारविशेषाः । संस्काराश्च नाश्रयमन्तरेणावकल्पन्ते | एवं 
लोके दृष्टत्वात्‌ | न च तव वासनाश्रयः कश्चिदस्ति प्रमाणतोऽनुपलन्धेः | 


क्षणिकत्वाच्च ( २.२, ३१) 
यदप्यालयविज्ञानं नाम वासनाश्रयत्वेन परिकल्पितं तदपि क्षणिकत्वाभ्युपगमा- 
दनवस्थितस्वरूपं सत्प्रवृत्तिविज्ञानवक्न वासनानामधिकरणं भवितुमर्हति । नहि 
कालत्रयसंबन्धन्येकस्मिन्नम्वयिन्यसति वृटस्थे वा सर्वार्थदशिनी देशकालनिमित्ता- 
पेक्षवासनाधानस्मृतिप्रतिसंघानादिव्यवहार+ संभवति | स्थिरस्वरूपत्वे त्वालय विज्ञानस्य 
सिद्धान्तहानिः अपिच बिज्ञानवादेऽपि क्षणिकत्वाभ्युपगमस्य समानत्वाद्यानि 


बाह्याथवादे क्षणिकत्वनिबन्धनानि दूषणान्युद्भावितानि 'उत्तरोत्यादे च पूर्व निरो- 
धात्‌ इत्येवमादीनि तानीहाप्यनुसंधातव्यानि | 


C: Nyaya : Nyayamafijai 


` विज्ञानमेव तु चणिकमुपजनापायधर्मकमनादिसन्तानप्रबन्धप्रवृत्तमिदं तथा तथाऽ- 
वभातीति न ततोऽद्वितोयमथरूपं नाम किं चदस्तीति पश्यामः | 


ननु प्रत्यक्षादिना प्रमाणेन परस्परविसदुशपदार्थरूपसंवेदनस्य दशितत्वास्कथं 
जिज्ञानस्यायमवभासः, अर्थमावे तत्स्वरूपानुपपत्तेः, ग्राह्यप्रहण हि विज्ञानं नाम 
भवरत नाग्रहणृमिति | 


` उच्यते इदं तावव्परीच्यतां aag amni नीलमिदं पीतमिदमुत्पद्यते तत्र 
किमेक आकारः प्रकाशते उत द्वितीयमिति, यदि द्वितीयमवभाति अयमर्था नीलमिदं 
तंज्ज्ञानमिति तत्किमत्र विचायते जतं भवद्मिजितस्य यदापद्यते तदस्मासु विधीयतां | 


अथैक एवमाकारः प्र थते agita विचारावसरः, - कस्यायमाकारः किमर्थस्य कि 
रे।नेर्यति, स चेवं विचाय्माण आकारो यद्यर्थस्येति स्थास्यति तदृभवन्तो 
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( ०७ ) 
जेष्यन्ति शानाकारपक्षे तु वयं जेष्याम इति, किं तावदत्र युक्तम्‌, ज्ञानस्यायमाकारं 
इति, कुतः ! कल्पना भवति ह्यल्पीयसीति, अर्थाकारपत्चे ह्यर्थस्य जडात्मनः प्रकाशा- 


योगात्तस्य ग्राह्यत्वमन्यथा न स्यादिति ग्राहकान्तरपरिकल्पनावश्यम्भाविनीति 
कल्पनाठ्रगुणयम्‌ | 


अथार्थ एव MARA यः स एव ग्राहक इति कथ्यते, स ale प्रकाश एवेति 
संज्ञायामेष विवादः स्यात्‌, बाह्यान्तरकृतो विशेष इति चेत्‌, अहो विशेषज्ञों देवानां- 
प्रियः, ग्राहका द्वि च्छिम्नता हि ग्राह्यस्य बाह्यता, न शरीरापेद्विणी बाह्यता भवति, यदा च 
आह्यादथादव्यातरिक्त एव ग्राहक इष्यते, तदाऽस्य ततोऽवि च्विन्नतेत्यबाह्यत्वाज्ज्ञानमेव 
दिति कथं न नाम्नि विवादः, उभयसिद्धस्वाज्ज्ञानस्य तस्यायमाकारो भवितुमहति 
शाने हि न केचन ।ववदन्ते अतस्तस्येवायमाकार इति युक्तमनेककल्पनातो ह्येकार्थ- 
कल्पना ज्यायसोति, अतश्च ज्ञानस्यायमाकारः | 


ज्ञानं हि प्रकाशकमप्रकाशस्याथस्य भत्रदूमिरम्युपगम्यते ततश्चार्थात््र थमतरस्य 
ग्रहणेन भवितव्यमणहोतस्य दोपादेः प्रकाशस्य प्रकाशकत्वादशंनात्‌, उत्मन्नेष्वपि च 
FSS TAT प्रकाशावंकल्याद्वा प्रतिबन्धवे धु्याद्वा भवत्यग्रहणुं ज्ञानस्य, उत्पन्नस्य सतो 
न PRAY प्रतिबन्धको, न च प्रकाशान्तरापेक्षणं स्वत एव दोपवत्मकाशस्वभावातू, 
अतो यदव तस्योत्पादस्तदेव ग्रदणमवश्यं मवेत्‌, न चेत्कालान्तरेऽपि न स्यात्‌ {क 
हि तस्थ कालान्तरे भाविष्याते कि वा तदा नाभूद्येन तत्कालान्तरे ग्रहाष्यते 
तदा च न गह्यते इति, ज्ञानान्तरेण कालान्तरे तद्‌ Aad इति चेत्‌, तदाप केन 
ग्रहीष्यते, अन्येनेति चेत्‌, तदप्यन्येनाते कोऽवाघः, श्रम इ।त चेत्कामं श्रान्तो ।वरंस्यात 
भवानं ठु न ग्रहोतवानव, TAMAS तत्प्रकाश्यपारच्छुंदादायोगा।दत्येवं न कदा 
चिदथग्रहणं स्यात्‌, तस्माद्थग्रहणवादनाऽ।प पूवं ज्ञानग्रहणुमवश्याश्रयणोयम्‌, 
यथोक्तम्‌ ~ अप्रस्य्ापलम्भश्य नाथ दृष्टः प्रासळूयता' ति । 


अतश्चेतदेवं ज्ञानप्रष्ठेन चोत्तरकालमवमरां दानात्‌, ज्ञातो मयाऽयमर्थं इति हि 
प्रत्यवमृशन्तः प्रमातारः प्रथमं ज्ञानग्रदणुमनुमोदन्ते, न ्यण्हीतविशेषणा विशेष्यबुद्धि- 
भवति, तस्मादपि पूवज्ञानग्रहणमिति सिद्वम्‌, ज्ञान च ग्राह्ममाणमाकारराहेतं ग्रहीतुम - 
शक्यमिति बलात्साकारमेव तदू ग्रहीतव्यम्‌, साकारे च ज्ञाने ग्रहीते सति द्वितीयका- 
रणामावात्कुतो ज्ञानातिरिक्को बाह्याऽथः अतश्च साकारं ज्ञानमाकारवत्तामन्तरेणास्य 
प्रतिकमव्यवस्थानुपपत्तेः, कल्पयित्वाऽपि बाह्ममथमवश्यमाकारवत्त। विज्ञानस्य विषय- 
नियमसिद्गये वक्तव्या नीलज्ञानं हीदमनेकर्सान्नघान समुपज।यमानं कथमखिलतदितर- 
पदार्थपरिह्दरेण केवलनीलानुलग्नतामवलम्बेत बोघस्वभावतायाः सर्वा न्‌ प्रत्यवि।श- 
त्वात्‌, प्रबात्तरप प्रेक्षापूर्वक। रिण। कथं तदेकविषयेव स्यात्‌, न च नीलजनिबत्वेनाथेत 
एष तद्धिगर्तिनयम इत कथयितुमुचितमाल।क ज्ञा चनादिकारकान्तरजनितत्वस्यापि 
भावे तद्विपयत्वप्रसङ्गादतो नीलाकारतेव नीलविषयत्वब्यवस्थादेदुन निमित्तान्तरम्‌ | 


आह च 
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तंत्रानुभवमात्रेण ज्ञानस्य सहशात्मनः ,। 
भाव्यन्तेनात्मना येन प्रतिकम विभज्यते ॥ 
तत एवाकारग्रहणमेवातिशयमाश्ित्य तमबर्थक्षमर्थते सति साधकतमं ज्ञानमेत्र 
प्रमाणं भविष्यत्वपरथा कारकातिशतरदरानाभावे तत्तःसाधक्रतमत्वत्य दुरुपपादत्वात्‌, 
साकारज्ञानसाक्षी च लोकिको5पि दृश्यते व्यवदारः, एवं च वक्तारो भवन्ति लोकिकाः 
“नोलो5र्थो5यं यतोऽत्र तदाकारं ज्ञानमुत्पन्नमिति' तेन प्रतिकम नियमान्यथा5नुपपत्तेरव- 
श्यं साकारमेव ज्ञानम्‌ | 
इत्थं सत्यपि बाह्यार्थं ज्ञानस्याकारकल्पना | 
भवेदेवेति तत्रेब सन्तोष्य स्थीयतां वरम्‌ ॥ 


ये तु ज्ञानस्य स्वतः स्वच्छुस्वभात्रत्वेन नीलपीताद्यवभासः परोपाधिरेव भवितुम- 
हंति स्फटिकस्येव लाच्ञादनाऽरुणिमाद्यनुवेधः, अतः प्रथगननुभूयमानोऽपि बाह्योऽर्थः 
साकारज्ञानावभासाऽन्यथाऽनुपपत्त्याऽनुमोयते, यथोक्क -- बाह्य सिद्धिः स्याद्‌ व्यतिरेकत’ 
इति । 
तदिदमनुपपन्नम्‌, अन्वयानुपलब्धेः | 
अर्थे ज्ञानं हि साकारं निराकारं तदृत्यये {। 
नित्यानुमयबाद्याथेवादो ज्ञानं क दृष्टवान्‌ ॥ 


ह्ञाच्चास्फटिकादौ तु तथा युक्त तदनुरक्तस्फटिक्रावलोकनादू, इह पुनः-~ 


अथन रज्यमान हि निराकार निसगंतः! | 
ज्ञानं न खलु पश्यामो लाक्षया स्फटिकं यथा ॥ 


आकारद्वयप्रतीतिहि नास्तोत्युक्रमम्युपगमे वा दुहत्त(मनवस्था 'षणुम्‌, अथौका- 
रथ MAGIA ज्ञानाकारः WAT इव्युच्यमानेऽथाकारस्तावत्साकारेण ज्ञानेन 
यूहीतः स इदानीं ज्ञानाकारोऽपि ग्राह्मत्वात्साकारज्ञानान्तरग्राह्म एव स्यादित्यनिष्टम्‌ | 


अथ स्वप्रकाशं तत्सांकारं ज्ञानमिष्यते तेन जञानान्तरापेश्नणान्नानवस्थेति तह 
स्वप्रकाशसाकारञञानव्यतिरिक्वार्थाकारानवभासात्तदेवास्तु कुतो द्वितीय इदामोमर्था 
“ai, न चान्यथा5नुपपरत्त्यांप तत्कल्पना युक्तिमती, न हि राजशासनमिदमर्थेनाकार- 
घता भवितव्यमिति, ज्ञानमेव नीलाद्याकार यदि भवेत्‌ को दाषः स्यादिति, नीलाद्या- 
फारयोगादर्थस्स इति चेत्‌ संज्ञायां विवाद इत्युक्तम्‌, द्वितीयस्यामावात्‌, स्वच्छुत्वाज्ज्ञा- 
नस्य कालुष्यमन्यकृतर्मात चेदविद्यावासनाङ्ृतं तदू भवष्यति, स्वतःस्वच्छुमपि ज्ञानः 
मनाद्वविद्यावासनाविभवेन तत्तदनेकाकारकालुष्यरू।षतबपुरिव प्रकाशते, ज्ञानबाक्षन- 
भेदसंतानयोश्च बीजाङ्करव दनादितवान्नास्य पयनुयागस्यावसरः “कुतो वासना प्रवृत्ता 
इति, तस्मादनादिवासनावैचितर्वरचितज्ञानपेचित््योगपत्तेः कृतमनुमेयेनापि बाह्येनार्थे 
नेति ज्ञानस्यवायमाकार इति सिद्धम्‌, अतश्च जञानमथरहितमपि गन्धर्वनगरमायादिघु 
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&विस्पष्टमुपलम्यते यन्वयव्यतिरेकाभ्यामपि ज्ञांनाकारत्वमवगच्छामः, यदि च itai- 
दथः प्रथगवस्थितात्मा भवेज्ज्ञानान्तरेणप्यपतावुप Aa न चेवमस्ति, तस्मादमेद एव 
सानाथयोः, तथा5ह---“सहोपलम्भनियमादभेदो नीलतद्वियोः इति, न च ज्ञानार्थ- 
ससगधम आकारो भवितुमहति यदि हि प्रथगर्थमनाकारं प्रथक्‌ च ज्ञानमनाकारमुप- 
लम्य संसृष्ट्योञ्चानाथयोराकारवत्तामुपलभेमहि तत इममाकारं संसर्ग ध्म प्रतिपद्येमहि, 
न त्वयमस्ति क्रमः अथ रहितत्वे$पि च स्मरणुश्व प्नादिज्ञानानामाकारवत्त्व मस्तीत्युक्तम्‌ , 
अतः कथं संसगंधम आकारः | 

अपि च नक्षत्र तारका तिष्य इति कथमेकस्मिन्नर्थे परस्परविरुद्वलिङ्गसमावेशः, 
परिब्राजककामुककोलेयकानां च कथमेक एव वनितारूपोऽ्थः कुणप इति कामिनीति 
भक्ष्य इति च परतिभासत्रितयविषयतामनुभवेत्‌, दारा इति कथमेकैव स्त्रीव्यक्तिः 
पुंवचनवहुवचनविषयतां यायात्‌, षण्णगरीति च कथं बहूनामन्यलिङ्गानामेकता 
सत्रोलिङ्गता च भवेत्‌, हृस्वदीर्घयोश्च कथं परस्परापे्ग्रहणयोरथंनेकतर आकारः 
पारमार्थिकः स्यात्‌, ज्ञानानां तु भिन्नत्वाद्विचित्रवासनाभेदसहकारिरूपानुविधानेन 

जायमानानां न कश्चिदपि विरोधः, तस्माञ्ज्ञानमेवेदं aaa तथा तथा प्रतिभाति न 
तद्वथतिरिक्कोऽथो नाम कश्चिदिति ज्ञान एव चेकत्रायं प्रमाणप्रमेयप्रमितिव्यवहारः 

परिसमाप्यते, तस्य हि विअरयाकारता प्रमेयं ग्राहकाकारता प्रमाणं स्वसंवित्तिश्च 

फलमिति | यथोक्कम्‌ “7 

यदाभासं प्रमेयं तत््रमाणफलते पुनः | 
म्राहकाकारसंवित्त्यो ल्यं नातः प्रथक्कृतम्‌ ॥ 

' तदिदमनाद्यविद्यावासनाविलासविपर्यासिततत्वदर्शनतया ज्ञानमेव आह्यग्नाहक- 
संवित्तिमेदवदिव लक्ष्यते, अविद्याविरतौ दु स्वच्छमेव तत्सम्पद्यते न किञ्चिद्वेति | 
तदृक्तम्‌ - नान्योऽनुमाव्यो बुद्धयास्ति तस्या नानुभवोऽपरः । आह्यग्राहकवैधुर्यात्स्वय- 
मेव प्रकाशते | अविभागोऽपि बुद्ध्यात्मा विपयासितदशनेः। आश्यग्राहकसंवित्ति 
भेदवानिव लक्ष्यते ॥ इत्थथरूपरहितं संविन्मात्रं किलेदमिति पश्यन्‌ । परिहृत्य 
ढुःखसंसतिमभयं निर्वाणमाप्नोति ॥ 


अत्राभिधीयते, न खल्वेक एव बोधात्मा ग्राह्मग्राइकोभयस्वभावो भवितुमईति 
्राह्मग्राइकरूपयो रितरेतरविसदृशत्वेनेकत्र समावेशानुपपत्तेः; तथा हि नीलज्ञानं 
पीतज्ञानं शुक्लज्ञानमिति नीलपीताद्युपजनापायेऽप्यनुवतंमानबोधरूपता नीलादिवि- 
लक्षणान्वयव्यतिरेकाभ्यामवधायंते | 

अपि च ज्ञानमहकारास्पदमानन्दादिस्व भावं स्वकमंणि च सव्यापारमिव भवदूभि- 
रम्युपगतमर्थस्ठु नेवमात्मक इति कथमनयोरमेदः, यद्यपि शञानमिद्मयमर्थ इत्येव- 
माकारद्वयप्रतिमासो नास्ति तथाऽप्ययमेकोऽप्याकारः प्रतिभासमानः प्रकाश एव 
प्रतिभाति न प्रकाशकः, इदं नौज्ञमिति ग्राहकाद्विच्छिन्न एव ग्राद्याकारोऽवभासते न 
त्वहं नीलमिति तदेक्येनाव भासोऽसिति | 

१२ 
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अपि च प्रकाश्यस्य नीलादेः sree युक्त wane तु 
तद्आइकस्प तदा किं कृतं ग्रदशमिति FAT न ते [घान्तरनिबन्धन FT, 
नापि स्वप्रकाशं ज्ञानमहं नीलमित्यप्रतिभासात्‌ | 
[वभास इति भवताऽभ्युपगतस्य 
वेत्‌, ग्राहकस्तु प्रकाशस्वभावो 
ने जडप्रकाशयोः 


ननु नैव ग्राह्मग्राहकयोरन्यत्वमिति AA आहय 
एव ग्राइकावभासः, आइकादन्यो हि ग्राह्यो जडात्मा भ 
प्राइकत्वादेव द्वयप्रतिभासश्च नास्तीत्युक्तम्‌, ततोन्यतरस्य प्रकाश 
कतरस्यावभासितुं युक्तमिति चिन्तायां बलात्‌ प्रकाश एव प्रकाशते न जडः निराका- 
रश्च न प्रकाशः प्रकाशत इति तस्मिन्साकारे प्रकाशमाने चितो जडात्मा तदतिरि- 


alsa: स्यात्‌ | 


तदिदमपेशलम्‌, उपायेनोपेयनिह्ववस्याशक्यकरणीयत्वात्‌, रूपस्य हन प्रकाशकं 
चक्ुन॑ चक्षुरेव प्रकाशतामित्युक्त्वा रूपमपह्णोठुं शक्यते, तदिदमर्थस्य मूर्तिद्ववत्वका- 
ठिन्यादिघर्मविशेषितात्मनस्तद्विपरीतस्वच्छुस्व भावं ज्ञानं प्रकाशकं स्वभावत्वात्‌, चल्नु 
जन्यो हि प्रकाशो नाम ज्ञानमुच्यते न चाण्हीतः प्रकाशः प्रकाश्यं प्रकाशयतीति, 
चल्नुर्जन्यः प्रकाशो ज्ञानमुच्यते स तु प्रकाशो रूपादिविषयप्रकाशो न प्रकाशः 
प्रकाशाः, न हि IRT: प्रकाशः प्रकाश्यतेऽपि ठु रूपं प्रकाश्यते, तत्र यद्रुपमित्युच्यते 
स विषयो ग्राह्यः यत्तत्मकाशते इत्युच्यते स प्रकाशो ज्ञानं ग्राहकं तदुत्पत्तिमात्रेण च 
रूपं प्रकाशितं भवतीति न प्रकाशो ग्रहणमपेक्षृते | 


ननूक्तमत्र नानुपलब्धायां बुद्धावर्थः प्रकाशते “5प्रत्यक्षोपलम्भस्य नार्थदृष्टिः 
3 
प्रसिध्यती' ति, तदयुक्तम्‌, अप्रत्यक्षोपलम्मस्य च प्रत्युतार्थदृष्टिः सिद्ध्यति, उपलम्भो- 
त्पाद एवाथंदृष्टिन पुनरुपलम्भदृष्टिः । 7 


ननूपलब्घेरग्रहणे तदुत्पाद उत्पन्न merge 
remem, तदिदमतिचुमाविदय, अपा मः सादिति सर्वस्व 
दुत्पन्नेन विशेष्यते, तस्मादर्थप्रत्यज्ञीकरणात्मकत्वाज्ञान 
न तदूग्रहृणमित्यगदीतमेव ज्ञानमर्थप्रकाशकमिति युक्तम्‌ | 
यत्त्वरूपत्वाज्जानस्य पूर्व ग्रद्दणमुच्यते, "च्चछुरादिभिरनेकान्तिकमित्युक्तम्‌ | 
गृहीतं याद्‌ च ज्ञानं भवद्थप्रकाशकम्‌ । 
धूमवदीपवच्चेति वक्तव्यं यादि HHA ॥ 
RAIJAN यत््वयंव च दूपितम्‌ । 
आकार्दरयसौवत्तिविरद्दान्त च दीपवत्‌ ॥ 
घटं दीपं च पश्यामीत्यस्ति ट्वितयबेद्नम्‌ | 
न तु ज्ञानेन विज्ञेयं जानामीति gag: ॥ 


Va स कथमनुत्पन्ना- 
स्य उत्पाद एवाथेप्रत्यक्षता 
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यदपि प्र काशत्वाज्शानस्य दीपवत्पूर्वग्रहणमक्कम, तदपि व्याख्येयं, प्रकाशत्वा- 
दिति कोऽर्थः ! प्रकाशयतीति प्रकाशत्वमिति, तच्चन्नुरादिभिरनेकान्तिकमुक्तमेव, अथ 
प्रकाशनं प्रकाशः, तदि प्रकाशत्वादित्यसिद्धो हेतुः, न ह्यथंग्रहणकाले बुद्धेः प्रकाशन- 
मस्ति, अथ प्रकाशशब्दो बोधपर्याय एव पकाशत्वाद्‌ बोधरूपत्वादित्यर्थः, तदा 
साधनविकलो दृष्टान्तः प्र दीपस्य बोधरूपत्वाभावात्‌, अतश्च स्वसंवेदनपक्षो न युक्तिः 
उक्तः स्वप्रकाशस्य कस्य चिदप्य दृष्टत्वात्‌ । 


नन्‌ शानशब्ददीपास्त्रयः प्रकाशाः स्वपरप्रकाशा इत्याददः, तदयुक्तं शब्ददीपयोः 
स्वअहरेञ्थप्रकाशने च सामग्र्यन्तरसव्यपेक्षत्वात्‌, शब्दो5्थप्रकाशने समयग्रदरमपे- 
क्षते, स्वप्रकाशने च श्ोत्रादि दीपोऽपि aada एव sed ग्राहयति चार्थम्‌, 
इयांस्ठ विशेषो--घटादिग्रहणे आलोकसापेचषं चक्षु: परवर्तते आलोंकग्रहणे ठु निरपेक्षः 
मिति नैतावता दीपस्य स्वप्रकाशता स्यात्‌, इत्थं च मार्जारादिनक्तंचरचक्षुरपेक्षया 
सत एव घटादयः स्वप्रकाशाः स्युः, ज्ञानस्य नु परप्रकाशत्वमेव दृश्यते न स्वप्रकाश- 
त्वमर्थप्रकाशकाले तदप्रकाशस्य दर्शितत्वात | 


x ” आः i 
इषव तस्माद्‌ गणितास्त एते त्रयः प्रकाशाः स्वपरप्रकाशाः, आत्मप्रत्यक्षवादिनां 
त्ववस्थाभेदेन ग्राह्मग्राहकांशयोभेंदो विद्यते एवेति सर्वथा न स्वप्रकाशा विज्ञानम्‌ | 


यद्प्यमि हितमुत्पद्यमानमेव ज्ञानमनपेक्षृत्वादप्रतिबन्धत्वाच्च तदैव सह्यते न वा 
कदाचिदिति, तन्न साम्प्रतम्‌, तदानीं तद्ग्रहणसामभ्रयभावात्‌ | 


न चाविबन्धमात्रेण॒प्रतीतिरवगम्यते | 
उपायविरहेणापि तदा ज्ञानस्य न ग्रहः ॥ 
न च जेमिनीया इव वयं ज्ञानं नित्यपरोक्षमाचक्कमहे ज्ञातो मयाऽयमर्थ इति काला- 
न्तरे तद्विशिष्टाथग्रहण्‌ दर्शनात्‌ | 

शुक्लः पट इति ज्ञाने यथासौ भाति तद्गुणः | 

aat masg इत्यत्र भात्यर्थो धीविशेषणः ॥ 

न विशेष्ये च संवित्तिरगृहीतविशेषणा | 

नानुसायधियं ae प्रतीयेत भ्रमाम्रहात्‌ ॥ 


न च नित्यपरोचा बुद्धिरनुमाठुमपि शक्यते इति च विचारितमेव, तदलमनया 
कथया किमिति शाक्यमुत्सज्य श्रोत्रियमिदानीमभियुञ्जमहे | 


अतश्च aga शानप्रष्ठावमशंद शनाज ज्ञानग्रहणप वंकमर्थग्रदणमिति तन्न सार्व- 
त्रिकर्माप तु क्वचिदेव ज्ञाननिष्ठार्थसवेदनात्तथा5भ्युपगम्यते, तस्मादर्थग्रहणात्पृव॑ 
ज्ञानस्यानवभासान्निराकारत्वावसायविरहाच्च शानस्येवायमाकार इति कदाशाऽलपिः 
तमेतदरुणाम्बराणाम्‌ | 
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यत्पुनरंभ्यंधायि 'शानाकारपच्चे कल्पनाऽल्पीयसी ` ति, तत्र यथोक्तनीत्या ge 
गम्ये बाह्ये ग्राह्मेडथकारे कल्पनोक्तिः कीदृशी ? कीदृशां वा तदल्पत्वं महत्त्वमित्युभय. 
सिद्धमपि यदवादि ज्ञानस्य) तत्र यदि प्रमाणायत्ता वस्तुस्थितिः अर्थो5प्यु भयसिद्ध एव 
' इच्छाद्रेषनिबन्धनायाँ त वस्तु स्थितौ ज्ञानमपि कथमुभयसिद्ध स्यादिति यत्किंचिदेतत्‌ | 
यत्पुनरिदमभिहितमभ्युपगम्यापि बाह्ममर्थमप्रत्याख्येयः प्रतिकमंव्यवस्थासिद्वे 
ज्ञानस्याकारयोग इति, तदपि न साम्प्रतम्‌, प्रतिकमव्यवस्थायाः प्रकारान्तरेशाप्युपपत्ते; 
यदप्यनेकसन्निधाने नीलज्ञानमुपजायते यद्यपि बोधरूपत्वमशेषसाधारणं तथाऽपि 
` नीलेनैव कर्मकारकेन तदुपजनितमिति नील॑निष्ठमेवावति्ठते, चन्नुरादिनाऽपि तज्जनि- 
` तमिति चेत्‌ सत्यं जनितं न तु कर्मभूतेन तदुत्पाद्यते इति तदेकविषयमेव भवति, कुत 
एष नियम इति चेद्‌ वस्तुस्वभावत एव, आकारपच्षेऽपि समानोऽयं पयनुयोगः | 
यदुच्यते किमिति नीलमेव कम कारंकं किमिति वा कमंविषयमेव ज्ञानमिति, तत्र 
वस्तुस्वभावैरुत्तरं वाच्यम्‌, आकारमपि च ज्ञानमुपाददानसमथस्यव कथमुपाददीत 
न कारकान्तरस्येत्यत्रापि वस्तुस्वभाव एव शरणमिति, अर्थस्य च ज्ञानजनकत्वमन्बय- 
व्यतिरेकाभ्यामवगम्यते । 


यदा हि देवदत्तार्थी कश्चिदूत्रजति तद्गृहम्‌ | 
' तत्रासन्निहितं चेनं गत्वाऽपि न स पश्यति ॥ 
क्षणान्तरे स॒ mated देवदत्तं निरीक्षते । 
तत्र magada तथात्वं वेत्ति तद्धियः ॥ 
अनागते देवदत्ते न देवदत्तज्ञानमुदपादि तस्मिन्नागते तदुत्पन्नमिति तद्भावभा- 
' वित्वात्तज्जन्यं तदवसीयते, इत्थं च तज्जन्यत्वेन तत्र नियमसिद्धेरलमाकारकल्पनया, 


एतेन पुरुषग्रबृत्तिरपि नियतविषया व्याख्याता, साधकतमत्वं तु सामग्र्याः प्रमाणसा- 
मान्यलक्षणे निर्णीतमेव | 


यस्तु लौकिकव्यपदेश उदाहृतः सोऽपि व्यभिचरति नीलोऽयं यतस्तद्विषयं शान 
मुप्प्ञमित्यपि न तद्‌ व्यपदिशन्ति लोकिकाः, तस्मा 'दर्थ सत्यपि साकारं ज्ञानमेषित- 
व्यम्‌ इति यदुक्तं तदनुपपन्नम्‌ । 


यदप्यव रि सहोषलम्भनियमादभेदो नीलतद्वियो' रिति, तदपि बालभाषितमिव 
नः प्रतिभाति अभेदे सहार्थानुपपत्ते, अथेकोलम्भनियमादिति हेत्वर्थो विवक्षितः 
तदयमसिद्धो हेवुनींलादिग्राद्यय्रह्मणसमये तदूग्राहकानुपलम्भातू, ग्राहकाकारानुवेधरहि- 
ततद्विच्छिन्नो बाह्मम्राह्ममात्रप्रतिभास एवायं नीलमिदमित्यादि दशितः, क्वचिच्च 
गा्याकारानुपरिलिष्केवलग्राहकावमर्शनमपि दृश्यते न स्मरामि मया कोऽपि TANS 
थस्तदेति हीति, तदेवमितरेतरविभक्कञञनार्थाकारसंवेदनात्‌ कथमेकोपलम्भनियमादः 
भेदो नीलतद्धियोरिल्युच्यते, नीलतद्भियोरिति च वदता भवताऽप्येष भेद एव निर्दि 
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श्यते, परमतानु वादमात्रमेतदिति थे 
दपि न शानस्यायमाकारः । 


न्नाभेदे प्रथङ निर्देशस्याप्यघटमानस्वात, तस्मा- 
a $ 
यदप TORIPE a be व i 

द्‌ Se असत्यपि बाह्येऽथं स्वप्नगन्धवनगरमायादिषु ज्ञानस्याकारवत्ता 

दृश्यते इत तस्पैवायमाकारो युक्तः इर 3 
स्य ग्राह्या उक्त इति, तदपि दुराशामात्रं= सर्वत्र ज्ञानाद्विच्छिन्न- 
ला वित तथा हि~ भ्रमज्ञानेषु चतुष्टयी गतिरात्मख्यातिरस- 

Q = र R a 

aie a वेपरीतख्यातिर्वा, तत्र रजतमिदमिति सामानाधिकरण्येनैकाथंप्रतिभासा- 
oe WR रजताधिगमामिधानेन तदर्थिनस्तत्र प्रवृत्तेर्वाधकप्रत्यय- 
बोषनिषेधपरत्वेन माइभांवान्न ताबदख्यातिरिति प्रागेव प्रसाधितमेतत्‌ | 


O 


आत्मख्यातेस्तु निराकरणाय सोश्यमियान्कलिर्वतति, तत्र च बहुशः कथितं ग्राइ- 
ba ग्राह्ममवभासते नीलमिदमिति न ठु तदभेदेन नीलमहमिति, भ्रान्ति- 
Way तदथसन्निधानाद्‌ श्रान्तस्व मस्तु नात्मतत्त्वग्रहणमिति यच्चोद्यते, तदन्तज्ञयरूपं 


हि बहिवंदवभासते इति सेयं विपरीतख्यातिरेवाजङ्गीकृता स्थात्‌, तद्वरमेव तपस्विनी 
साधीयसी। ' ' ` 


अथ कथ्यते ग्राइकात्‌ सत्यं विच्छिन्नं ग्रां तत््वज्ञानरूपमेवेति, तत्र विच्छिन्नः 
मिति प्रियमावेदितं ज्ञानत्वे तु तस्यं का युक्तिः, न च ज्ञानयोयुंगपदुत्पन्नयोर्वा क्रमभा- 
बिनोर्वा ग्राह्मग्राहकभाव उपपद्यते यौगपद्ये सब्येतरगोविषाणवद्‌ ग्राह्मग्राहकनियमाभा- 
` वात्‌ , क्रमपच्षेऽपि पूर्वमुत्तरस्य .ग्राहकात्तदुत्पत्तस्तद्ग्रणकालप्रतीक्षणात्‌ क्षणिकतां 
जह्यात्‌, उत्तरमपि यदि पूर्वस्य ग्राहकं तथाऽपि सैव वार्त्ता, तावत्काल स्थितिमन्तरेण 
' तद्ग्राह्मताऽनुपपत्तेः, न च ज्ञानत्वं नाम सामाग्यं ग्राह्मग्राहकयोरनुगतं गोत्वमिव शाबले- 
यादौ भाति, अतो विच्छिन्नश्चेदू ग्राहकाद्‌ ग्राह्मः सोऽन्य एव भवेदिति न ज्ञानस्याय- 
माकारः । | | | | 
यत्तु संसगंघमं आकारो न भवति इति भाषितं, तद्‌ युक्तमेव-" 
न कुर्डदधिवतःकश्चित्संसर्गो5स्त्यथंबोधयोः | 
तत्कृताकारवत्ता वा प्रागनाकारयोस्तयोः N 


तदेवं शाक्योक्कयुक्किकौशलदौर्बल्यात्सवंत्र विच्छेदप्रतिभासात्‌ स्वच्छात्मनश्च 
ज्ञानस्य स्वतो विचित्रत्वानुपपत्तेः अर्थस्येवायमाकार इति सिद्धम्‌ | 


यस्वाकारपत्चे चोदितमेकत्रार्थे नक्षत्रं तारका तिष्य इति परस्परविरुद्धाकारसमा- 
वेशो न युक्त इति, तत्रोच्यते--अनुषपन्नमिति नः क्व संप्रत्ययो यन्न प्रमाणेनावगतं 
विरुद्धमपि तदू बुद्धयामहे यद्‌ एकत्र निविशमान न पश्यामः, तदिइ यद्यबाधितेन 
ज्ञानेन विस्पष्टमाकारत्रयमेकत्र र्ह्यते तत्कथमनुपपन्नं स्याद्विरुद्धमिति ॥ 
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अथैकं सग्यक्प्रमाणपरिनिश्चितरूपमितरत्काल्पनिकमिति प्रतीयते तदेवमस्तु को 
दोषः, दृष्टश्च चित्रादावनेकबलसमावेशः, न Jaq विरोधमविरोधं वा दुष्ट्वा सवत्र 
तत्कल्पनमु चितमबाधितावगतिनिबन्धना हि वस्तुस्थितयो भवन्ति न कल्पनानिमिताः | 
अपि वा वस्तुताद्र प्यसदसत्तानपेक्षया | 
शब्दप्रयोगसाधुत्व मन्वाख्यायेत केवलम्‌ ॥ 
दारा इति नैकस्याः स्रीध्यक्ेः पुंस्त्वं aged वा विद्यते शब्दस्त्वेष तत्र प्रयुज्य- 
मानः साधुर्भवति | 
नाथथीसंस्पर्शिता चास्य तावतां व्यवतिष्ठते | 
असौ तदात्मकं वस्तु तथा शक्नोति भाषितम्‌ 
परिब्राटप्रभृतीनां च कुणपादिप्रतीतयः | 
अरथस्यानेकशाक्तिव्वान्नावहन्स्यर्थशून्यताम्‌ ॥ 
कि न भक्षयितुं शक्या नारी कोलेयकेन सा | 
कि वा न शमयत्येषा कामिनो मदनज्वरम्‌ ॥ 
शवाद्वा केन रूपेण सा विशिष्येत योगिनः । 
~ 
dat तु न सवषाममावात्सहकारिणः ॥ 


प्रतिप्राणिनियतानेकविधवासनासहकारिसापेक्षो हि तस्य ज्ञानस्यात्मलाभ इति न 
सर्वेषां सवसारूप्येण ज्ञानम्‌ | 

यद्येवं वासनामेद एव विविधप्रतिभोदभवहेतुभवति किमर्थकल्पनया, अयि 
साधो किमद्यापि न परिहरसि सुचिरं गुणितां कल्पनावाचोयुक्ति न ह्यर्थः कल्प्यते5पि 
ठु प्रतिभासते एव, बहुरूपस्य तु तस्येकतमरूपपरिच्छेदनियमे किमपि वासनादि 
कारणं क्वचित्कल्प्यते कस्तावताऽर्थनिहवस्यावकाशः | 

यच्चेत्थ॑~वासनामेद एव ज्ञानवैचित्र्यकारणमितरेतरकार्यकारणभावप्रबन्धश्च 
बीजाङ्करव दनादिज्ञानवासनयोः- इति, तदप्यघटमानम्‌, केयं वासना नाम ? ज्ञाना- 
दव्यतिरिक्ता चेत्साऽपि स्वच्छुरूपत्वान्न ज्ञानकालुष्यकारण भवेत्‌, ज्ञानव्यतिरिक्ा 
चेद्वासना तद्वैचित््यदेतुश्च सोऽर्थ एव पर्यायान्तरेणोक्तः स्यात्‌ । 

अपि च वासना विषयानुभवसमाहितः संस्कार इति लोके प्रसिद्धिः, संस्कारश्च 

A 

यदनुभवघटितः तत्रेव क्वचिद्वसरे स्मरणमनुभवति न पुनरसदेव वेचित्र्यमिदमी- 


दुशमावहति | 

किञ्च भिन्नुपचे चणिकत्वेन ज्ञानानां आह्यग्राहकभाव इव वास्यवासकभावेऽपि 
निराकत्तव्यः, स्थायनो हि मावास्तिलादयः स्थायिमिरेव चम्पकादिमिर्वास्यन्ते न 
qaa सपद्येव नश्यदूमिः शानेस्तदूंश्येव ज्ञानानीति | 
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( ९५ ) 
निरन्वयविनाशाच्च न तदंशो$नुवतंते | 


यतः कथंचिठ्रास्पेत पूर्वेण ज्ञानमुत्तरम्‌ ॥ 


A 
अपि चेकत्र देवदत्तसन्ताने वासना यतः सहखाणि जानवेचित्रयकारीणि भवेयुः, 
न हि गोवासनातो हस्तिज्ञानमुदेति | 


अनन्तत्वेऽपि खल्वासामारम्भे नियमः कुतः । 
असमङज्सका रित्वे व्यवहारस्य विप्लवः ॥ 
धूमज्ञानसमुत्पादे धूमवासनया कृते | 
कं तदा न जलज्ञानं जनयेज्जलवासना ॥ 


वासनाश्च स्वसदुशवासनासन्तानारम्भहदेतव एव भवेयुः न पुनरनुभवज्ञानमाधा- 
तुमुद्यच्छेयुः, सदुशात्‌ सदृशोत्पत्तिरिति हि भवतां दर्शनम्‌ | 
अपि च न निराधारा वासना आसते न च भवत्पक्षे तदाधारः कश्चन सम्भवति 
भङ्गुरत्वेन ज्ञानस्य तदाश्रयत्वानुपपत्तेः; एकज्ञानाश्रितत्वे सर्वासां वासनानां तद्विनाशे 
नाशः स्यात्‌, प्रतिवासनमाश्रयभेदे तदानन्त्यमनियमश्च शतशाखः, न चालयविज्ञानं 
नाम किंचिदस्ति, सत्यपि तर्मिन्नशेषवासनासद्दस्तसमाश्रये तत्बणिकत्वात्‌ सकृदेव 
तथाविधवासनाकुमूलञ्ञानविनाशः स्यात्‌, पुनरुत्पादे तथाविधमेव तज्ज्ञानमुत्पद्यते न 
ठु गवाश्वादिक्रमनियमो भवेदिति सर्वथा सङ्कटोऽयं पन्थाः, तस्मान्मृगतुष्णेषा 
तपस्विनां वासनात एव लोकयात्रासिद्धेः कि बाह्येनार्थेनेति | 
कृतमतिवाचालतया चिरमपि निपुण निरूप्यमाणो ऽतः | 
aja न बुद्धेः सिध्यत नीलादिराकारः y 
एकश्च बोधः प्रमितिप्रमाणप्रमेयरूपाणि कथं विभर्ति । 
मिन्नप्रमाणात्फलमभ्यधा यि प्रत्यक्षचिन्तावसरे पुरस्तात्‌ || 


थे ठु agg तावत्ममाणमात्रं प्रमेयमेव विकल्पयन्तो न बाह्ममर्थ कंचन 
निरपवाद प्रातपद्यामदे तथा देन ताबद्यमवयवां घयादरवकल्पते अवयवव्यतिरे- 
केणावयविनोऽनुपलम्मात्‌, यो हि यस्माद्वयातारक्नः स तदधाष्ठतदेशब्यतिरिक्तदेशा- 
चिष्ठान उपलभ्यते घटांदव पटा, न चेवमवयवेभ्यः श्थग्दंशा दूश्यते, न चावय- 
बानुपलब्धाववयवात कथमतभ्या मिद्यत, अवयवग्रइणानुपपत्तथ,--न॒ हि सर्वे 
तदवयवाः शक्यन्ते अद्वीतुमबाग्मागवर्तिन एवं WaT मध्यपरभागगता इति, यदा 
gaa विविनक्ति एष तन्तुरष तन्तुरिति तदा प्राच्यादऊचलात्प्रग्गाति प्रतीचीनमञ्चलं 
qaaa ततन्तुतन्ततिमेव केवलामुपलभते न ततोऽतरिक्कपटावयविनम्‌, 
वृत्त्यनुपपत्तेश्व,नेकत्रावयवे कात्स्न्यनावयवा वतं त) तेष्वपि कथं वतंते अन्येरेकदे- 
शैस्तेष्वपि अन्येरिति नास्त्यन्यः, असम्बद्धस्वेकदेशीरवयवेष्वस्तीति कथं तदूद्वारकैरपि 
सम्बध्येत) तस्मादुभयमपि नास्य बुत्तिखयवेष्वस्तीति, धारणाकर्षणादि त्वनारब्धकाये 
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( ६६ ) 
: पे लि कलि रा तु प्रतीतिर्विकल्पमात्रम्‌ 
तककार्पासादावपि दृश्यते इत्यनैकान्तिकम्‌, एकाका 
T q करितुरगपदातिष्विव सेनेति धवखदिरपलाशादि- 


एकदेशावस्थानादिनिमित्तमाश्रित a र 
Raa वनमिति सञ्चितेष्ववयवेष्वेव घट इत्यादि प्रती तिर्भ विष्यतीत्येवमवयव्यवयवावय- 
सञ्चयोऽपि च व्यतिरिक्ताव्यति- 


वापर्यालोचनथाऽणुसञ्च मात्र मेवाव शिष्यते नान्यत्‌, 
रक्ततया चिन्त्यमानो नास्त्येवेत्यणव एवावशिष्यन्ते, परमाणवोऽपि “षट्केन युगपद्‌- 
योगात्‌ परमाणोष्पडंशते’ त्येवं विकल्प्यमाना विप्लवन्त एव, न च तेरतिसूच्मैरेष 
व्यवहारो5भिनिर्वत्यत इति, तस्माद्‌ बाह्यस्य प्रमेयस्यव निरूप्यमाणस्यानुपपचेविज्ञा- 
नमात्रमेवेदमित्यभ्युपगमनीयमिति | 

तेऽप्येवं वदन्तः प्राक्नेम्योऽपि भिल्नुभ्य- कृपणतरा इव लक्ष्यन्ते, अपूव एप 
तकमार्गो यत्र प्रतीतिमुत्सज्य तर्जनीविस्फोटनेन वस्तुव्यवस्थाः क्रियन्ते | 

दृढेन चेत्प्रमाणेन बाधादिरहितात्मना । 
गृहीत एवावयवी . किमेभिर्बालवल्गितैः ॥ 
अथ नास्ति प्रमाणेन केनचित्तदुपम्रहः । 
एतदेवो च्यतां वृत्तिविकल्पेः कि प्रयोजनम्‌ ॥ 

न च शक्नुमः पदे पदे वयमेभिरभिनवमल्पमपि किंचिदपश्यद्भिस्तदेव पुनः 
se प्रकुवदूमिः शाक्यनतकैः सह कलहमतिमात्रं कतुम्‌, अविकल्पं प्रत्यक्ष प्रमाण- 
मिति साधितम्‌, निर्विकल्पकेनापि .शब्दोल्लेखमात्ररहितमविकल्पकग्राह्ममेव वस्तु 
mad इति दर्शितम्‌, एकाकारविषयव्यतिरेकेण च तद्‌बुदधेरेककार्यत्वेकदेशब्यवस्था- 
नाद्यन्यथासिद्विनिबन्धनमपि न किंचिद्रक्ठुं शक्यते इत्युपवर्णितम्‌, क्वचिद्वा 
प्रतनादो बाधकोपनिपातादेवावगतिमिथ्यात्वान्न सर्वत्र मिथ्यात्वकल्पंना युक्तेत्यप्युक्तम्‌, 
किं वा तदस्ति यत्समान्यसमथनावसरे न कथितम्‌, तस्मात्तयैव नीत्याऽवयव्यपि सिद्ध 
एव तदूग्राहिणः प्रत्यक्षस्य निरपवाद्‌त्वात्‌ | 

यत्तु देशमेदेनाग्रहणात्तदग्रदेः तदूबुद्ध्यभावादिति, तत्रावयवाश्रितत्वमेव निमित्तं 
नासत्त्वम्‌ | | १३ हेते... 

देशभेदेन हि ज्ञानं तत्त्वे तस्य कथं भवेत्‌ । ` 
न हि कश्चित्स्ववन्त्रोऽसावपि त्ववयवाश्रितः ॥ 
यावतां ग्रहण चास्मिन्‌ बुद्धिभंवति तावताम्‌ | 
अपेक्षतेड्सी seat न सर्वेपामिति स्थितिः. ॥ 
. बिविच्यमानेष्वंशाषु युक्तस्तद्चुपम्रहः । 
` तदावयविनाशा हि बुद्धौ Aai ॥ 


t 


. , , अवयवविभागो ह्वयविनो विभागदेतुस्तस्मिन्‌ बुद्धया समुल्लिख्यमाने5वयव- 
विनाशोऽपि नानुल्लिखितो भवेदिति कथमवयवी तदानीं गम्यते। | 
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( ६७ ) 
वृत्तिश्वावयवेष्व॒स्य व्यासज्यैवेति गम्यते 
न प्रत्यवयवं तस्य समा प्रिव्येक्तिजातिवत्‌ N 
व्यासज्य वर्तमानोऽपि न खल्ववयवान्तरेः | 
ada तद्संवित्तेः किन्तु वतत एव सः ॥ 
तथा चाहुः - “वर्तत एव ब्रुमः अनाश्रितस्यानुपलम्भात्‌' । 
वृत्तिरेव म्बिधाऽन्यत्र क दृष्टेति यढुच्यते | 
प्रत्यच्षदृष्ट एवार्थे दृष्टान्तान्वेषणेन किम्‌ ॥ 

तस्मात्प्रत्यक्षत एवावयववृत्तेवयविन उपलब्धेर्नं तदूवृत्तो विकल्पानामवसरः 
सक्सूत्रादिव्वत्तिपि तथा दशंनादमभ्युपगता, तदियमवर्यवदृत्तिरपीदृशी दृश्यमाना 
किमिति निन्हूयते, न चावयविग्राहिणः प्रत्यक्षस्य काश्च दपवादः समस्ति | 

अदुष्टकरणोद्‌भूतमनाविभूंतबाधकम्‌ । 
असन्दिग्धं च विज्ञानं कथं मिथ्येति कथ्यते ॥ 

न च सेनावनवदवयविग्रहणमभिधातुमुत्चितम्‌ अबाधितत्वातू सेनादो च बाधक- 
सम्भवात, अपि च गजवाजिपदातिपीलुपलाशशिशपादिदशनस्य तत्र घटमानत्वात्‌ 
तत्समवाये सेनावनादिप्रतोतिरुत्पद्येतापि इद्द तु कि समुदायविषयः पटप्रत्यय इति 
चिन्त्यम्‌, तन्तुसमुदायालम्बन इति चेत , तन्तुप्रत्यय इदानीं किमालम्बन$, सोऽपि 
स्वावयवालम्बन इत्येवमवयवावयवनिरूपणे परमाणवः पत्त्यश्वशमीशिशपादिस्था- 
नीया वक्कव्यास्तेषां च तद्वद्ग्रहणमनुपरन्नमतोन्द्रियत्जादिति न तदाज्ञम्त्रनोऽवयविध- 
त्ययः, तस्मादवयवी प्रव्यश्चश्राह्माऽस्ताति सिद्वम्‌ | परमाणवोऽपि कायानुमानपरिनिश्चि- 
तनित्यनिरवथवस्वरूपाः सन्तीति पूरव मेव समर्थितम्‌, अतो न षट्कयोगादिना सावय- . 
वत्वमेषामुपपादयिदुं पायते, मूतत्वमप्यनित्यतायामप्रयोजकमिति दशायिष्यतेऽतः प्रमे- . 
यपर्यालोचनवर्त्मनाऽपि झूत्यवादसमथनं न सुशकम्‌, प्रमेवविचारोऽपि निष्प्रमाणवृत्त 
मेव निरूप्यते, ततश्च प्रमाणचचाता AIRA: पलाय्य या प्रमेयकथावोथो तथागते- 
रवलम्बिता तस्यामपि सैव भषणमुबा प्रमाणाच चेवापनता | 

सर्वतो विपदां मागमादेशयितुमुद्यते | 
frat विधुरतां याते प्रपल्लाय्य क्व गम्यते ॥ 
तस्मात्प्रमाणतोऽशक्यं शक्य वा वस्तुनिणये | 
एवम्प्रायमयुक्तं यत्कुशकाशावलम्बनम्‌ || 
तेन निष्फलमुत्सर ज्य शून्यवादबकब्रतम्‌ | 
बाह्येनेवार्थजातेन व्यवहारो विधीयताम्‌ ॥ 
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( ६८ ) 


D : Mim4ams4 : Slokavartika 


A A € 
बाद्यार्थापह्नवे द्वेतमेकोऽथस्य परीक्षणात | 
प्रमाणमाश्रितश्चेकस्तत्रास्तां यः प्रमयतः ॥ 
प्रमाणस्थस्तु मूलत्वादिददेदानीं परीक्ष्यते । 


ननु बाद्यार्थापह्धवो द्विधेव बोद्धेराश्रितः प्रमाणतः प्रमेयतश्च । तथा हि--एर्व 
तैरुक्त-न तावदणवोऽतीन्द्रियाः प्रमाण विषयाः | न तत्समूहः, तस्य तदतिरेकिणोऽ- 
भावात्‌ | नावयवी | तस्यावयवव्यतिरेकेणानुपञ्ञम्भात्‌ | अव्यतिरेके च तन्मात्रापाः 
तात्‌ | एमान्त्यावयवेभ्यो विकल्प्य अवयवी निराकार्यः । ते त्वतीन्द्रिया एव | अतो 
न किञ्चन ग्राह्ममवतिष्ठते इति | तदेतत्परित्यागे कि कारणं, यत्‌ प्रमाणत एव वाद्याः 
gaa उपन्यस्यते निरस्यते चेति । अत आह--बाह्यार्थेति सार्धेन | अयमर्थः-- 
यद्यपि द्वेधा बाह्यार्थापह्ववो बोद्धैराश्रिः, तथापि प्रमाणाश्रित एव मूलमूतत्वादिह 
विचार्यते | प्रमाणमूला हि प्रमेय स्थितिः | तदू यदि प्रमाणमनुरुणं, किं वस्तुविकल्पेः । 
न तद्वलेन तदनुपपत्ति परिद्दत्यार्थो व्यवस्थाप्यते | अथतु प्रमाणमेवार्थं प्रत्याचष्टे, कि 
प्रमेयविकल्पैः कृतकैरिति । इह शाबरे तन्त्रे । इदानीम्‌ अस्मिन्नवसरे । प्रमाणस्थ 
एव बाह्यापहवो विचार्यत इति | 
प्रस्तुतः स feat चात्र प्रथमं त्वनुमानतः ॥ 
प्रत्यक्षबाधने चोक्ते पश्चात्‌ तच्छक्तयवेक्षणात्‌ । 
ननु यदि प्रमाणस्थो विचारयितव्यः, ततः प्रत्यक्षस्य मुख्यत्वात्‌ तदनुसारेणैव 
विचारो युक्तः | Tacit प्रत्यक्षस मर्थ्यादेवैक तत्त्वमाश्रितम्‌ | नैकस्मिन्नाकारे भास- 
माने द्वेतमात्मानं लभते इति हि मन्यन्ते । अनुमानं तु श्राम्यतः प्रत्युक्तमिति कि 
तत्पुरस्सरीक्रियते अत आह--प्रस्तुत इति | एवं हि मन्यते-र्‍यद्यपि प्रत्यक्षशक्तिनिरू- 
९ ¿ + तथ A 
पणुमेव बाह्यार्थसदसदूमावयोः प्रधानं, तथापि पररनुमानमपि बाह्यापह्वे दर्शितमिति 
९ > ~ ~ « A 
तदपि निराकार्यम्‌ | अनिराकृते दिं तस्मिंस्तत्रव केचिदास्थां प्रतिबध्नीयुः । अत्र 
चायमेवोपन्यासक्रमो युक्तः यत्‌ प्रथमम नुमानमुपन्यस्यते, ततस्तस्य प्रत्यक्षेण बाधमुप- 
न्यस्य तस्मिंश्रोक्ते पुनः प्रत्यबराक्कपपेश्ञणेत पूर्वात्त(पक्ष देव प्रत्यक्षरा क्तिनिरूपणेन 
निर्णये कृते$नुमानस्योपन्यासो$नवसर एव स्यादिति | 
तत्रानुमानमाहेदूं नत्वित्यस्य च संगतिः ॥ 
तत्सम्प्रयोगजं नाम प्रत्यक्षमिति भाषितम्‌ । 
त्रेन्द्रियाथसम्बन्धभेदो न परमार्थतः ॥ 
कल्पितः सम्प्रयोगस्तु स्त्रप्नादावपि विद्यते | 
तद्तयोगजन्यस्य  विभागस्तेन दुर्लभ: ॥ 
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( ६६ )' 


` अनुमानभाष्यमिदानीं प्रकृतसंगतिदशनार्थमवतारयति--तत्रेति इत्यन्तेन । संग- 
माहू--अस्येति दुलभ इत्यन्तेन | अयमर्थः--यत्सूत्रकारेण तत्संयोगजं प्रत्यक्षमुक्तं 
तदाक्षेपेणेव संगच्छते । काल्पनिको ह्ययमिन्द्रियार्थसम्प्रयोगः, न्द्रयादेरभावात्‌ | 
काल्पनिकश्च सकलमिथ्याज्ञानसाधारण इति तदतद्योगजत्वविभागो न युक्त इति 


सूत्रोक्ताक्षेप इति । 
मिथ्यात्वं यद्द्विधैवोक्ते नान्यथेत्यत्र चोच्यते | 
सवेस्यैव च मिथ्यात्वे कि विशिष्यामिधीयते ॥ 


स्वोक्ताक्षेपेण वा संगतिरित्याह- मिथ्यात्वमिति | यदेतद्‌वृत्तिकारप्रन्थान्त 
उक्क--'यस्य च दुष्टं करणं यत्र च मिथ्येति प्रत्ययः स॒ एवासमीचीनप्रत्ययः नान्यः 
इति तदनेनाच्षिप्यते | सर्व मिथ्यात्वे विशेषणोपादानवेयथ्यमिति | 


स्तम्भादिप्रत्ययो मिथ्या प्रत्ययत्वात्‌ तथाहि यः ।. 
प्रतययः स EAT दृष्टः स्वप्नादिप्रत्ययो यथा ॥ 


भाष्यतिरोहितमनुमानमिदानीं विस्पष्टमुपन्यस्यति-स्तम्भादीति | स्तम्भादिप्रत्यय 
इति धर्मिनिर्देशः | मिथ्येति धर्मवचनं, प्रत्ययत्वादिति हेतुः | तथाहीति दृष्टान्तः 
वचनमिति । 


सिद्धसाधनभावांशे रृष्टान्ताभाव एब च | 
मा भूतामेवशब्दश्च व्यर्थोऽशेषप्रसाधने ॥ 
aq एवेति तेनात्र जाग्रद्बुद्धिपरिग्रहः | 
स्वांशाभ्युपगमाच्चापि बाह्यप्राह्मनिवारणम्‌ ॥ 


अत्र भाष्यं सर्वं एव निरालम्बनः स्वप्नवत्‌ प्रत्यय इति । तद्‌ यथाश्रुतं ağ- 
पामनालम्बनत्वं साधयति । तत्र चांशे सिद्धसाधनता स्थात्‌, विश्रमाणामनालम्बन 
त्वात | यद्विज्ञानमन्यथा सन्तमन्यथा बुध्यतेऽथ तन्निरालग्बनमिष्यत एव | तथा सवः 
स्मिन्‌ पक्कीकृते स्वप्नज्ञानस्यापि तदन्तर्भावाद्‌ दृष्टान्ताभावः । सव एवेति चेवशब्दा- 
नुपपत्तिश्च । स हि विभक्कप्रतिषेधे दृष्टः | यथेदं देवेभ्य इदं ब्राह्मणेभ्य इति विभक्त 
भवति वचनं सर्व मेवेदं ब्राह्मणेभ्य इति | तत्र विभाग्प्रतिषेधपर एवकारो दृश्यते | 
सर्वस्मिंस्ठु Ta सर्व इत्याचच्षीत, गैवकारं प्रयुञ्जीत | अतो जाग्रदूबुद्धिविवक्षयेव 
भाष्यं व्यास्व्यातव्यमित्याह- सिद्धसाधनेति सार्धन । नन्वेवमप्यविशेषितनिरालम्बन- 
त्वोपादानेऽम्युपगमविरोधः । स्वांशालम्बनत्वं ज्ञानानां बोद्धेरिष्यत एवात आइ 
स्वांशेति | अतएव कारणाद्‌ बाह्य विशेषर्णावशिष्टमनालग्बनत्वं साधनीयमित्यथः 


प्रत्ययस्येति साध्यांशव्याप्तहेतुनिदशनम्‌ । 
हेतशचोपनयेनात्र amda दशित; ॥ 


136 


(° १०० ) 


अपरमपि भाष्यं 'प्रत्ययस्य fe निरालम्बनतास्वभाव उपज्ञच्चित' स्वप्ने | जाग्रतो" 
ऽपि स्तम्भ इति वा कुड्य इति वा प्रत्यय एव भवति, तस्मात्‌ सोऽपि निरालम्बनः 
इति | तस्यार्थमाह~ प्रत्ययस्येति । प्रत्ययस्य हि निराल्ञम्बनतास्वभाव उपलक्षित 
स्वप्ने इत्येतावता भागेन तावत्‌ साध्येन निरालम्बनत्वेन व्याप्तं प्रत्ययत्वं देतुनिर्दि 
श्यते । दुष्टान्तवचनमिति यावदिति | ननु न प्रत्ययत्वादिति हेतुरुपात्तः, कस्य व्यासिः 
निर्दिश्यते | अत आह- हेतुश्चेति | यद्यपि प्रत्ययत्वस्य न व्यक्तं पञ्चम्या हेतुत्वमु- 
ad, तथापि उपनयनाख्येन साधनवाक्यावयवेन जाग्रतोऽपीत्यादिना हेतुः प्रदर्शित 
एव | यदेव हि साध्यान्वितं प्रदशितं प्रत्ययत्वं पुनः प्रतिज्ञाथ उपनीयते, तदेव तदत्र 
इेतुरिति प्रदर्शित भवत्येव | साध्यान्वितस्यैव पक्षस्थस्य हेतुत्वादिति | कः पुनरप्रमु- 
पनयः | साधनवाक्यावयवविशेषः | पञ्चावयवं हि साधनवाक्यं प्रतिज्ञा हेतुरुदाहरण- 
मुपनयो निगमनं चेति । तत्र साध्यनिदेशः प्रतिज्ञा । यथा अनित्यः शाब्द इति | 
उत्पत्तिधर्मकत्वादिति हेतुः | उत्पत्तिधर्मकं स्थाल्यादि द्रव्यमनित्यं दृष्टमित्युदाहरणम्‌। 
तथाचोत्पत्तिघमकः शब्द इत्युपनयः । स ह्युदाहरणापेक्षस्तथेत्युपसंहारो न तथेति वा 
साध्यस्योपनय इति afan | किमुक्तं भवति | द्वेघा हि हेतुः साध्यं साधयति उदाह- 
रणसाधर्म्यादू वैधर्म्याद्‌ वा तत्र साधम्यौ प्रदशितम्‌ । वेधम्यै तु यथा- तस्यामेव 
प्रतिज्ञायां तस्मिन्नेवोत्पत्तिधर्मकत्वादिति हेतौ अनु त्पक्तिधमक्मात्मादि द्रव्यं नित्यं 
दृष्टम्‌ । नच तथा शब्दोऽनुत्पत्तिध्मक इति । तत्र योऽयं द्विविधोदाहरणापेक्षः साध- 
म्योंदाह्ृते तथेति वेधम्योंदाहृते न तथेति साध्यस्य शब्द स्य॒ सम्बन्धितयोत्पत्तिधर्मक- 
त्वस्योपसंहारवचनमृपनयः, स चोदाहरणापेक्ष एव | उदाहरणबद्वेतादेव तदुपसंहार- 
द्वैतं भवति, वेधम्योंदाहरणन च विरुद्धनिवृत्त्या साध्यसम्बन्धित्वेन हेतोरुप- 
संहारः | यथात्मादि द्रव्यं नित्यमनुत्पत्तिधमकम्‌, नच तथा शब्दः इत्यनुत्पत्तिधम- 
कत्वप्रतिषे घेनोत्पत्तिधमंकत्वमुपसंहियते । प्रकृते तु साधम्योदाहरणे तथेवेति हेतोरुप- 
संहार उपनयो वेदितव्यः | निगमनं तु हेत्वपदेशात्‌ प्रतिज्ञायाः पुनर्वचनम्‌ | तस्मादु- 
त्पत्तिधमकत्वादनित्यः शब्द इति। निगम्यन्तेऽनेन प्रतिज्ञाद्देतृदाहरणोपनया एकत्रार्थ 
इति निगमनम्‌ | समथ्यन्ते सम्बध्यन्ते इति यावत्‌ । असति fe तस्मिन्ननभिव्यक्क- 
सम्बन्धानामथप्रतिपादकत्वं न स्यात्‌ | सति तु तस्मिन्‌ सर्वघामवयवानां तात्पयंदश- 
नात्‌ परस्परसम्बन्धः स्फुटो भवति | निगमनं सङ्गमनं सम्बन्धनमिति यावदिति | 


विपन्ताभावतश्चात्र व्यतिरेको न कथ्यते । 
सामान्यस्य च हेतुत्वान्न स्यात्‌ पत्षेकदेशता ॥ 


ननु नाव्याबृचो विपक्षाद्वेतुभवतीति वेध्यं दशनेन देतोव्यतिरेको दर्शयितः 
नचात्र तथा दशितः, साधर्म्यमात्रवचनात । अत आह--विपक्षेति | निरालम्बनत्वे 
हि साध्यमाने सालम्बनत्वं विपक्ञः | नच सवानालम्बनत्ववादिनस्तदस्तीति किं 
तद्वयतिरेकप्रदशनेनेति | ननु प्रत्यये पक्षीकृते तस्मिन्नेव हेतौ प्रतिज्ञाथैकदेशो देठुरत 


आह सामान्यस्येति । सामान्यविशेषात्मका हि प्रत्ययाः | तत्र विशेषे पक्षीकृते 
सामान्यं हेतुरिति न प्रतिज्ञार्थकदेशतेति । 
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( १०१ ) 


जाम्रज्ज्ञाने विशेषोऽर्थ यततः सुपरिनिश्चय: । 
बाद्यालम्बनसम्बन्धो न प्रसिद्धः परं प्रति ॥ 
तस्माद्यद्‌ भाष्यकारेण दत्तमुत्तरमत्र लु । 
विकल्पसमता वा eng वैधम्येसमतापि वा ॥ 


अत्र न्तभाष्यं “ fj f 
अत्र सिद्धान्तभाष्यं 'जाग्रतो हे बुद्धिः सुपरिनिश्चिता कथं विपर्यसिष्यती' ति । 


| नेन किल सुपरिनिश्चितत्वेन जाग्रद्धियां सालम्बनत्वं साध्यते । नच सुपरिनिश्चित- 
त्व बाह्यालम्बनसम्बद्ध॑ परान्‌ प्रति प्रसि 


नुमानं परारुद्यते, सप्रतिसाधनं वा भव 
तद्विपरीतत्वात । 

इति दयेन | वेधः 
सुपरिनिश्चितासुप 


अ 


द्वम्‌ । अतो नानेनासिद्घावयवेनानालम्बना- 
ति । तस्योभयप्रसिद्वावयवत्वात्‌। अस्य च 
अतो जात्युत्तरमेवेदं भाष्यकारेण दत्तमित्याक्षिपति - जाग्रज्ज्ञान 
यविकल्पसमयोश्च स्वरूपं शाब्दे वद्धप्रामः । सत्येव प्रत्ययत्वे 
रिनिश्चितधर्मान्तरविकल्पनात साध्यघर्मविकल्पापादनेन विकल्पः 
समता । तथा साधर्म्ये वादिना प्रयुक्ते निरालम्बनानां स्वप्नज्ञानानामसुपरिनिश्चितः 
त्वद्शनात्‌ साध्येषु जाग्रञ्जञानेष सुपरिनिश्चितत्वेन वेधर्म्यात्‌ प्रत्यवस्थानेन वेधर्म्य- 
समता । प्रपञ्चस्तु पश्चाद्‌ भविष्यतीस्युक्तमिति | 

दुष्टत्वात पूर्वपत्षस्य arate: कैश्चिदाश्रिता | 

प्रतिज्ञादोषमेवाहुः केचित्‌ प्रत्यक्षबाधनम्‌ ॥ 


एवमाक्षिप्तं भाष्यमेकेन मतेन समादधाति--दुष्टत्वादिति। एवं हि मन्यन्ते 
दुष्टसाधनप्रयोगे दुष्टमेवोत्तरं देयमिति, एवं हि तदा वादी प्रतिबोधितो भवति यथा 
भवान्‌ मदीयं दूषणं दुष्टं मन्यते तथाहमपि त्वत्साधनम्‌, अतोऽसौ स्वसाधनान्निवतंते 
इति । इदं तु समर्थनं नोपपद्यते | निग्रहस्थानद्वयप्रसक्केः । पर्यनुयोज्योपेक्षणनिर- 
नुयोज्यानुयोगात्मकनिग्रहस्थानद्वयमेवंवादिनो भवेत्‌, यः सन्तं दोषमनुक्तवान्यमसन्तं 
जल्पति | नचेवंवादिनः स्वसाधनदृषणावगमो भवति | परमेव तु दुष्टदूषणप्रयोगे- 
णोपालभते | अतः पाशुपतोत्तरठुल्यमेकजातीयकं वजनीयमित्यन्यथा समाधानमाह 
प्रतिज्ञेति । नानेनानुमानमुपन्यस्यते । किन्छु परोक्कानुमानस्य प्रत्यक्षविरोधो वर्ण्यते । 
असन्निकृष्टेऽथेऽनुमानं प्रमाणम्‌ | इह तु सुपरिनिश्चितामिजांग्रदूबुद्धिभिर्निश्चित- 
सद्भावस्य बाह्यस्य प्रत्याख्यानानुमानं प्रत्यक्षेण मुखनिरोधान्न जायत एवाग्नाविव 
शेत्यानुमानं । यदि परं बाह्यस्य प्रयोगमात्रपयवसितमेव साधनवचनम्‌, अनुमि- 
मानस्यापि स्फुटो बहिर्विषयबोधो जायत एव | तथाविधस्यापि मिथ्यात्वे कः 
समाश्वासः | नन्वेवमनुमानमनाश्वासनीपमेव, न | तदभावात्‌, उक्तमेतत प्रत्यक्षे 
परिपन्थिनि न तत्प्रतिपक्षमनुमानमात्मानं लभते श्रौत इव विनियोगे लैङ्गिकः । 
साधनवाक्ये त्वयोग्यान्वयपदसन्निकर्षाद्‌ वन्ध्यासुतवाकयवत्‌ सता यान भ्रान्तिरेव । 
नतु कस्यचिद्‌ लेङ्गिकं स्तम्भादिष्वभावज्ञानमुत्पद्यत | नन्‌ व्याप्त प्रत्ययत्वमना- 
लम्बनत्वेन । व्याप्याच्च ज्ञातसम्बन्धस्य रवारा नोत्पद्यत इति ad Pe | 
न । व्याप्तिमज्ञात्‌ | संविदन्नेव हि व्यातिबाधितेन प्रत्यक्षेण सवदेशकालादिभाविना 
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न प्रत्ययत्वप्रयुक्त मिथ्यात्वम्‌, अपितु पूर्वोक्हेतुद्वयप्रयुक्कमिति निश्चिनोति | तदिद" 
सुक्तम्‌ “अन्यतस्तु स्वप्नप्रत्ययस्य मिथ्याभावो विसंवादादवगम्यते' इति | 
शक्त्यामो यदि विस्पष्टं स्वांशम्राह्यनिवारणम्‌ | 
तदा ते शुद्ध एव स्यात्‌ पक्षो ग्राह्मनिवारणः N 
maqa विषयो बाह्य एवावशिष्यते | 
तन्निषेधद़ तस्तस्य तेभवेत पन्चबाधनम्‌ ॥ 
कथं पुनरत्र प्रत्यक्षबाधः | प्रत्यक्षे हि ग्राह्ममन्तरेणात्मानमलभमानं अ 
वस्थापयति न बाह्यम्‌ | कि हि तस्य बाह्येन विना न सिध्यति | Waza स्वाँशो 
बोद्धेरभ्युपगत एव । अतो न बाह्यापहवे प्रत्यक्षादिविरोधः । अत आहइ- श्याम 
इति द्वयेन । अयमभिप्रायः-- शून्यवादे हि प्रत्यक्षस्य स्वांशगोचरत्व निराकरिष्याम 
एव | तन्निराकरणे बाह्यविशेषणोपादानमनर्थकमेव, तद्रथरितिक्कग्राह्यान्तरासम्भवात्‌ । 
अतोऽनालम्बनपच्षो ग्राह्ममात्रनिवारण एव भवति । प्रत्यक्षादेः स्वांशनिराकरणाद्वाह्म 
एव विषयोऽवशिष्यते । अतो बाह्यविशेषणेन विना ग्राह्ममात्रापहवे भवति प्रत्यक्ञा- 
दिभिः पक्षबाधः सत्यपि कथञ्चिद्‌ बाह्यविशेषणे प्रत्यक्षादेरपि बाह्यविषयावशेषात्‌ 
तन्निषेधं कुर्वाणस्य वादिनस्तैः प्रत्यक्षादिभिः canst भवेत्‌ | पूव ठु प्रत्यक्षः 
ग्रहणमुपलक्षणार्थ सवप्रत्यक्षादिविरोध एव त्वनालम्बनानुमानस्य दशयितव्य इति | 
सुनिश्चयेन चैतेषां बाधकम्रत्ययादृते । 
प्रमा णाभासता नारतीत्येतस्मात्‌ कथ्यते बलम्‌ ॥ 
यत्त॒ सुपरिनिश्चयेन बाह्यालम्बनसम्बन्धः प्रसिद्धः | किं तदुपन्यासेनेत्युक्तम्‌, 
अत आह--सुनिश्चयेनेति | उक्कमिदमस्माभिर्नायमनुमानप्रयोग इति, किन्त्वनुमा- 
नेन जाग्रत्प्रत्यक्षधियां स्वप्नघीसामान्यं मन्यमानस्य तद्वेषम्यप्र दर्शनार्थं सुपरिनिश्चित- 
त्वामिधानम्‌ | सुपरिनिश्चिता एते प्रत्यया बलीयांसः । नेषु परिपन्थिष्वनुमान- 
मात्मानं लभते । एतस्माद्‌ अनुमानादित्यर्थः | 
दुष्टज्ञानगृहीतार्थप्रतिषेधो हि युज्यते | 
` 
गृहीतमात्रबाधे तु स्वपक्षोडपि न सिध्यति ॥ 
i एतदेव yaa दुष्टज्ञानेति । दुष्टेनासुपरिनिश्चितेन ग्रहीतो5र्थः प्रतिपेधम- 
हति नेतर इति । ग्रहीतमात्रबाधे तु बहवः साधनदोषा भाष्यकारेणान्त्णीताः | तान्‌ 
प्रतिपादयिष्यन्‌ पक्षाभावं तावदाह-- ग्रहीतेति | यदि गृद्दीतमात्रं मिथ्येत्युच्यते, तदा 
योऽयं निरालम्बनाः प्रत्यया इति aga: सोऽप गहीतत्वान्म्थ्या स्यात्‌ । अतः 
शक्यं वक्त पक्ष एवास्मिन्‌ भवत्साधने नास्तीति | 
अग्नाह्मत्वाच्च भेदेन विशेषण्‌ विशेष्ययोः | 
शप्र सिद्धोभयत्वं वा बाच्यमन्यतरस्य बा। _ 
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अपिच, निरालम्बनत्वेन विशिष्टाः प्रत्ययाः साध्यन्ते । तदिद्द विशेषणविशेष्यभै- 
दावम्रहस्यापि मिथ्पात्वान्न विशेषणविशेष्ययोविवेकः सिध्यति, तदभावाच्च वक्त 
शक्प्रमप्रसिद्वधविशेषणविशेष्पः पत्नो5्प्रसिद्वान्यतरो वेति | तदेतदाह--अग्राद्यत्वा- 
च्चेति | अन्यतरस्य वा असिद्धिवक्तव्येत्यर्थः | 
षफ्तभोत्रोशच यज्ज्ञानं विशेषणविशेष्ययोः । 
तन्निरालम्बनद्वेल स्त्रवाग्बाधो द्वयोरपि ॥ 
दूषणान्तरमाइ--वक्तश्रोत्रारिति । पञ्चधा स्ववाग्विरोधः | अमिधोच्चारणघममं- 
धम्युभयोक्तिभिः । तदिद॒मुभयोक्कथा स्ववाग्विरोधः । द्वयोरपि विशेषणविशेष्ययोर्नि 
रालम्बनत्वप्रत्यययोयद्‌ वक्तः श्रोतुश्च ज्ञानं जायते, तदपि प्रत्ययत्वादनालम्बनमिति 
Gal न सिध्यतीति, तत्सालम्बनत्वे चानैकान्तिकत्वान्न प्रत्ययानामनालम्बनत्वं भवेत्‌ | 
सोऽयसुभयोक्कथा स्ववाग्विरोध इति | 
सम्भवो नच भेदस्य विशेषण विशेष्ययो: । 
तश्मान्निरूपणं नास्ति प्रतिज्ञाथस्य शोभनम्‌ ॥ 
दूषणान्तरमाइ- सम्भवो नचेति | एवं हि विकल्पनीयम्‌ | किं निरालम्बनत्वं 
घर्मिणो भिन्नमभिन्नं वा । न तावदभिन्नं विशेषणमईति | नच भेदग्राहिणो ज्ञान- 
स्य मिथ्यात्वादू भेत्तुमईतीति | उपसंहरति-तस्मादिति | 
निरालम्बनता नाम न किञिचिद्वस्तु गम्यते । 
तेन तद्वयतिरेकादौ seat नेवोपयुज्यते ॥ 


बौद्धानां प्रत्यवस्थानमाह--निरालम्बनतेति। एवं हि मन्यन्ते -वस्तुनि व्यतिरे 
कादि विकल्पो युक्तः नावस्ठुनि | यथाहुः वस्तुन्येब विकल्पः स्यादि” ति | नचा- 
लम्बनप्रतिपेधो sega: किं तद्ववतिरेकादप्रशनेनेति | 


agag कथं त्वस्मांस्त्व॑ बोधयितुमिच्छसि | 
बुध्यसे वा स्वबुद्धथा त्वं कल्पिता त्वथ साध्यते ॥ 


दृषणान्तरमाइ-यदीति त्वन्मतेन | यदि तावदवस्ठु, कथं तदस्मान्‌ प्रतिबोध- 

यिठुमिच्छा भवतः | स्वयं वा तद्विषया बुद्धिः । न ह्यवस्तु बुद्धिविषयो भवति | ate 
पयत्वे च वस्तुत्वापातात्‌ | अर्थक्रियालच्णत्वाच्च सत्वस्य । तल्लच्षणत्वाच्च qeg- 
त्वस्येति | यदि तूच्यते यद्याप |नरालम्बनत्वं नाम न किञ्चत्‌ परमार्थतोऽस्ति | 
तथापि तत्सर्वं कल्पयित्वानुमानव्यवद्वारः क्रियते प्रतिमायामिव देवतात्वमाराधनादि- 
व्यवहार इति | तदयुक्तम्‌ । असतः कल्पनायोगात्‌ । अन्यत्र प्रसिद्धसदूभावा हि 
व्रिष्णवाद्या देवता युक्तं यदन्यत्र कल्प्यन्ते | अत्यन्ताप्रासद्धसदूभावं त्वनालम्बनत्वं न 
गगनकुसुमादिवत्‌ कल्पनामईति | तदेतदाशङ्कया सद्दाह--कल्पितेति | 
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सतः कल्पना कीटक agit वस्त॒ प्रसज्यते । 
कथमिष्टमभावे ast सोऽपीति वक्यत ॥ 


कै तेन ज्ञायते | यदि निरालम्बनत्वं, तत्तहि 


अपिच केयं कल्पना | यदि शानं) f 
कल्पना ज्ञानोत्पत्तौ व्यासियमाणा कथमवस्ठु भविष्यति । अथक्रियाकारित्वमेव हि 


वस्तुत्वं, ज्ञानोत्पादनमपि चार्थक्रियेत्यमिप्रायेणाह--क्लुसाविति । अत्र चोदयति 
कथमिति | यद्यवस्तु न साध्यं, कथं तर्हि भवतामपि मेघाभावन दृष्ट्यभाव* साध्यत 


इति | परिहरति-वस्त्विति | भवेदेवं यद्यमावो न वस्तु स्यात्‌ । सवास्त्वत्यमावप- 
रिच्छेदे वच्यते | यद्यपि चाभावो न वस्तुशब्दवाच्यः लोकविरोधात्‌, तथापि नासौ 
निस्स्वभावः । प्रख्यायते ह्यसौ स्वसंवेद्येन भावातिरेकिद्या रूपेण । अतोऽथक्रियाथा 
एव घटिष्यत इति न किञ्चिदनुपपन्नमिति | 


० 


द्विचन्द्रादिषु तुल्यश्चेन्नेन्द्रिया्राप्तितो हि नः । 
तत्रानालम्बनो क्तिः स्यान्नाथ संवित्त्यमावतः N 


अत्र चोदयति--द्विचन्द्रादिष्विति | एवं हि मन्यन्ते--सपानो$यमनालम्बनत्वा- 
मिमतेषु द्वि वन्द्रादिबोधेधु संविद्विरोधः । तत्रापि द्वावेव चन्द्रौ भासेते | तदपह्नवे स्फुट 
एव संविद्विरोधः । अतः केन प्रकारेण तेषामनालम्बनत्वं भविष्यतीति | परिहर 
ति-नेन्द्रियेति | अयमभिप्रायः-यदि वयं प्रतिभसविपर्यासादन्यथात्वं ब्रूमः, तत एवमु- 
पालभ्येमहि | न त्वेवम्‌ | यदेव विज्ञानमिन्द्रियाप्रासतमर्थ प्रकाशयति तदनालम्बनमिति 
नः सिद्धान्तः | तथाच द्विचन्द्रादज्ञानम्‌। ततोऽनालम्बन मित्युच्यते | न पुनद्वि- 
चन्द्रादिप्रतिभासापह्ृत्रेन, अतो न नः संविद्विरोधः, न चानालम्बनत्वस्याप्रसिद्धि | 


सवत्रार्थेन्द्रियाणां नः संयोगसद्सत्तया | 
संवित्तो विद्यमानायां सदसदूमाह्मतास्थितिः ॥ 


नन्वेवं संवेदनानपद्दवे यथाव भासमथस्य सत्त्वात्‌ सदसद्विवेको न स्यादत आह- 
सवत्रेति | अस्याथः=इद सद्‌ ग्राह्ममिदमतदू ग्राममिति नायमर्थ इदमर्थं प्रकाशयति 
इदं नेति | किन्तदिं | जायमानायामेवाथगोचरायां संवित्ताविनन्द्रयार्थसंयोगसदसत्व- 
तोऽयं विभागः | यदिन्द्रियसम्प्रयुक्तमर्थ प्रकाशयति तत्‌ सद्‌ ग्राह्यम्‌ । विपरीतमन्यत्‌ | 
नच यथावमासमथस्य सत्त्वम्‌ | बाधकदश नात्‌ | अतो यद्‌ देशान्तरस्थमिन्द्रिया- 
प्राप्तमर्थं agiia तदसद्‌ ग्राह्मम्‌। तस्याथाँ नास्तीत्युच्यते | क्वचिद्धि किञ्चित्‌ प्रति 
fread | न स्वरूपेणुंव कञ्चित्‌ । नेदं रजतमिति नायमथः रजतं नास्तीति । अस्ति 
हि तद्‌ देयान्तरादिषु । किन्तु इद नास्तोति यत्रेन्द्रियेण न प्राप्यते) इ दमस्तीत्यपि 
यदेव यत्रेन्द्रियेण प्राप्यते तदुच्यते | इद घरोऽस्तीति प्रतीतिः न पुनर्वदोऽस्तीति । 
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( १०५ ) 


भवतस्त्विन्द्रियादीनामभावाद्‌ प्रहणाहते । 
नालम्बनत्वहेतुः स्यान्निपेधो$तो न युज्यते ॥ 
न चेष विभागो बौद्वस्य सम्भवतीत्याह-भवत इति । नच वौद्वस्येन्द्रियादीनि 
सन्ति यत्प्राप्त्यप्रासि निबन्धनं भावालम्बनालम्बनप्रतिपेधौ युज्येते इति । 
बहिभावात्प्रसिद्धत्वात्‌ तेनानालम्धनां मतिः | 
कथंचित्‌ साध्यते नेष gat हि ज्ञायते तदा ॥ 
दृषणान्तरमाह-बहिरभावेति साध्यतेन्तेन | न ह्यनालम्बनञ्ञानवादिनां बहिर्भावो 
नाम कश्चित्‌ सिद्धः, येन विशिष्टमनालम्बनत्वं बुद्धेः साध्यत इति | किमिति न 
साध्यते, अत आह - नैष इति । पच्प्रज्ञापनार्थं हि साधनवचनं, नचाप्रसिद्धपदार्थवि- 
शिष्टः पक्षो ज्ञापयितुं शक्यत इति | 
यथान्यबोधनाशक्तेनाप्रसिद्ध त्रिशषणे । 
पक्तसिद्धिस्तथेव wie विशेषणविशषणे ॥ 
कि पुनः पक्षो न ज्ञायते | अज्ञाते विशेषणविशेष्ये च विशिष्टो न ज्ञायते | 
तच्चोभयमपि प्रसिद्धमेवेति कि विशेषणविशेषणाप्रसिद्धया, अत आइ-यथेति | 
विशेरणाप्रसिद्धावेव किम्‌ । न तावत्‌ पक्षसिद्धिः, तथाविधमन्यो बोधयितुं न शक्यत 
इति चेत्‌, समानमिदं तद्विशोगणाप्रसिद्वावपातिं तद्विरोरणाप्रसिद्धो at न ज्ञायत 
इति सूक्कमिति | 
नाप्रसिद्धे पदार्थे f वाक्यार्थः सम्प्रतीयते | 
तत्पूर्वकत्वात्‌ पक्षरच वाक्यार्थः स्थापयिष्यते ॥ 
एतदेव प्र-ञ्चयति--नाप्रसिद्ध इति | प्रति्ञावाक्मार्थो हि पक्षः, स च पदार्थ- 
पूर्वकः | अतो बाह्यादिपदार्यासिद्धौ पत्तो न सिब्यतोति | 
पयु दासे निषेधे वा व्यतिरिक्तध्य वस्तुनः | 
प्रमेयत्वाद्यमेदेन जगतः सिद्धसाधनं ॥ 
दृषणान्तरमाइ=-पयुंदास इति । नाव्यतिरिक्तालम्बनः प्रत्ययः, व्यतिरिक्तं 
नालम्बते इति fe द्वावथां सम्भवतः पुंदासप्रतिषेघाभ्याम्‌। पर्युदासे हि नामयो- 
गान्नञोऽव्यतिरिक्कालम्बनः प्रत्यय इत्यथों भवति | निपेधे तु आ्यातयोगादू 
व्यतिरिक्त नालम्त्रत डत । उभयथा हि सिद्धसाधनम्‌ । प्रमेयत्वादिना हि जगतो 
न मेदमाति्ामदे । अतः स्तम्भादिज्ञानात्‌ प्रमेयत्वादिनाव्यतिरिक्तं भवति । अत- 
एवामेदाद्‌ व्यतिरिक्तं च न भवतौति सिद्धसाधनमिति | 
यदि चात्यन्तभेदेन निरालम्ब्नतोच्यते । 
कथ डिचच्चेदू विरुध्येत sera: कल्पितेन पे ॥ 
१४ 
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किञ्च, इदमपि चात्र विकल्पनीयं किम प्रन्तमिन्नेन स्तम्भादिना निरालम्बनत्वं 
साध्यते, कथञ्चिद्‌ भिन्नेन वा । पूवस्मिन्‌ कल्प तावत्‌ सिद्धसाधनमेवेत्याइ-¬ 
यदीति | सिद्धसाधनमित्यतीतेन सम्बन्ध इति | फथञ्चिदू भिन्नेन तु निरालम्बनत्वे 
साध्यमाने प्राक कल्पितेन पक्षविरोधः । दष्यतं fe कथञ्चित्‌ कल्पनामात्रकाल्पत 
द्विरपि बाह्यालम्बनम्‌ । अतस्तन्निषेषे भर्वात प्रात कल्पितेन पच्चबाधः | तदतः 
दाइ-फथञ्चिदिति | 
वस्त्वाद्याकारतश्चापि धीनिरालम्बनेष्यते । 
प्राहकाच्चेद्‌भिन्नत्वं शक्तिभेदो विरुध्यते N 
न्यथा सिद्धसाधनं दशंयति--वस्त्विति | बुद्धिहिं वस्त्वाद्याकारेण जडरूपा 
न किञ्चिदालम्बन इति सिद्धमेव । असाधारणेन ठु प्रकाशात्मना बाह्यममालम्बत | 
तत्राविशेषितोपादाने शक्यं सिद्धसाधनं दशयितुमिति । ननु ग्राहकाद्‌ ग्राह्ममाभन 
मितीदमत्र नः साध्यं, तत्र किं नानाविकल्पैः | अत आह--ग्राहृका।दात | न 
तावन्निरालम्बनाः प्रत्यया इत्ययमर्थः ग्राहकाद्‌ ग्राह्ममभिन्नमिति | एवं सत्याप यद्‌ 
द्विशक्तिकत्वं ज्ञानस्येष्ट ्राह्मग्राइकशक्तिकं ज्ञानमिति तद्‌ विरुध्यते, ग्राह्यापलापात्‌ | 
यद्यपि न बौद्धेराश्रयांतरेकिणी शक्तिरिष्यते, तथापि शक्तिमेदद्वारेण द्वथात्मकत्वमेव 
दशंयतीति द्रष्टव्यमिति | 
`A 
निरालम्बनबुद्धेश्च यद्युत्पत्तिः प्रसाध्यते । 
दृष्टत्वात्‌ सेष्यतेऽस्माभिर्बाह्यमाह्मविवजिता 
€ 
s यदि तु सवप्रकारासम्भवा न्निरालम्बनबुद्धथुत्पत्तिमात्रमेव प्रसाध्यते, तत्रापि च 
सिद्धसाधनमेव | Sead हि निरालम्बनाः प्रत्यया इत्युक्ते निरालम्बनत्वबुद्धिः । 
न त्वियमर्थक्रियाये समर्था, अनर्थकत्वादित्यभिप्रायेणाह-निरालम्बनेति | 


सम्यक्त्वं पुनरेतस्यास्त्वं नेच्छसि कथञ्चन | 
्रात्मांशेऽवसिता ह्येषा झृगतृष्णादिबुद्धिवत्‌ ॥ 


नचानथकत्वमेवास्या न सिद्धमिति वाच्यम्‌ । तत्सत्यत्वे देतोरनैकान्तिकत्व- 
प्रसङ्गात्‌ । अता मुगतृष्णादिश्चानवदेवात्मांशपर्यवसायिनी बुद्धिरियमभ्युपगन्तव्या | 


अस्माकमाप सवामथ्यात्वग्राहृप्रत्ययामथ्यातवं सिद्धमेवेत्यावयोरविवादात्‌ सिद्धमना- 
लम्बनवुद्धरनथकत्व मित्याह--सम्यकत्व भिति | 


चेत्रादिप्रत्ययानां च निरालम्बनत्ता यदि । 
धमंभूता न गृह्येत साधनोत्थितया घिया 

ततो विषयनानात्वात्‌ प्रतियोग्यनिराकृता | 
ख्पात्साक्षम्बनप्राप्रिः सती केन निवार्यते ॥ 
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एवं चोत्पन्नायामपि अर्थशून्यायां आत्मांशपर्यवसायिन्यां अनालम्बनबुद्धौ चेत्रा- 
दिप्रत्ययानां पच्चीकृतानां धर्मतया निराज्ञम्बनता न ग्रहीता साधनोत्थितया घियेति, 
नानाविषयत्वात्‌ प्रतियोगिना निरालम्बनत्वेनानिराकृता सती चेत्रादिस्वरूपपर्यालोचन- 
यालम्बनप्रासिः फेन वारयितुं शक्या । समानविषयोपनिपातिनोहि विरुद्धाथगोचरयों 
प्रत्यययोर्षाध्यबाधकभावो भवति, यथेदं रजतं नेदं रजतमिति चानयोः | नचेह् तथा । 
A e त हु , ८ 
चेत्रादिप्रत्यया हि स्वविषयं स्थापयन्ति । नच तन्निरालम्बनबुद्धिः प्रतिक्षिपति, अर्था- 
भावात्‌ । स्वांशगोचरा हि सा । अतोऽस्याः स्वांशो विषयः । चेत्रादिप्रत्ययानां 
च चेत्रादय इति स्पष्टो विषयभेद इति किं केन बाध्यत इत्युच्यते । तदेतदाइ-- 
चेत्रादीति द्वयेन । | 
यदि प्रत्ययशब्दो5पि प्रत्ययत्वेन गृह्यते | 
संवित्त्यालम्बनत्वेन वार्यते सिद्धसाधनम्‌ ॥ 
किञ्च यत्‌ तत्‌ पूर्वमुक्तं कतृत्वे करणत्वे वा प्रत्ययत्वे शब्दोऽपि प्रत्ययशब्दः 
वाच्य इति, तद्द तथैव प्रत्ययशब्दोऽप्यत्र प्रतीतिकतृकरणत्वात्मना प्रत्यवत्वेनो 
पादीयते, तत्संवित्त्यालम्बनत्वं चेत्रादीनां वायते, चेत्रादय प्रत्ययशब्दसंवित्त्या- 
लम्बना न भवन्तीति । ततस्तस्याचेतनस्वेन तत्संवित्त्यालम्बनव्वं चेत्रादीनां नास्ति 
अंशे सिद्धसाधनमेवेत्याह-यदीति | 
बुद्धयुत्पादनशक्तिश्चेद्‌ वायो साध्यं न सिध्यति | 
साधनस्य प्रयोगोऽत्र बोधकत्वाद्विना न ते ॥ 
अथ तु बुद्धथ॒त्पादनश क्ति विरहस्तस्यानालम्बनत्व मित्युच्यते प्रत्ययशब्दो निराल- 
म्बन इति, किमुक्तं भवति | न किञ्चिद्विषयां बुद्धिमुत्पादयिठुं शक्यत इति | ततस्ते- 
नाशक्तेन Tal न बोधित इति साध्यं न सिथ्यतीत्याह-बुद्धयत्पादनेति | साध्यासिद्धौ 
कारणुमाह--साधनस्येति | 
€ `A 
नचामिधार्थसम्बन्धादृते भेदाच्च नास्त्यसौ 
नचासौ तद्गतं भेदं बोधयन्त्या धिया विना ॥ 
प्राश्निकैर्नागृहीते च वाक्ये सावयवे प्रथक्‌ । 
qa देती च दृष्टान्ते वादिनि प्रतिवादिनि ॥ 
ba" pY ~ — 
साधनस्याप्रयोगः स्यादभ्युपेत्योच्यते यदि । 
पूर्वीभ्युपगमेनेव प्रतिज्ञा साध्यते ततः ॥ 
पूर्वाभ्युपगमविरुद्धो उप्ययं पन्च इत्याह--नचेति त्रयेण । न तावदनभिधायकेषु 
पदेषु साधनवाक्यं प्रयोगमहति | नचाभिधानमथसम्बन्धादृते पदानां सम्भवति । नच 
सम्बन्धो भेदमन्तरेण | नच भेदः शब्दाथगतभेदं बोधयन्त्या धिया विना न सम्भ- 
afal तदत्र साधन प्रत्ञजानेनःभिःनौ शः्दार्थावम्युपाम्तव्यो | तथा सति प्राश्निका: 
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सभ्या गहन्ति च सावयवं साधनवाक्यं प्रथक्‌ च पक्षदेतुदृष्टान्तान्‌ वादिप्रतिवादिनौ 
चेति | यावदिदं नावस्थाप्यते न तावद्‌ व्युत्थित प्रतिपादनाय साधनस्य प्रयोगो 
भवति । एतच्च सर्वमभ्युपेत्य निरालम्बनत्वे साध्यमाने भवति पूवाभ्युपगतविरोध 
इति । 
bs’ थं ७ 
धर्माधर्मादिभेदे च atfag TAMT: | 
शिष्यात्मनोश्च धर्मादेरुपदेशोऽवकल्पते ॥ 
तदनुष्ठानतो बद्भेरिष्टो भेदः स्फुटं च तैः । 
सत्रान्तरेऽभ्युपेतत्वाद्‌ भवेदागमबाधनम्‌ ॥ 
आकप्ततमत्वाभिमतबुद्धाभिप्रायविरुद्धोऽप्ययं पक्ष इत्याहः धर्मेति भेदोन्तेन | यावद्धि 
धर्माधमौं भिन्नौ परमार्थौ न सिध्यतः शिष्यश्चोपदेश्यः आत्मा चोपदेष्टा, तावन्न 
धर्माघमोपदेशो घटत इति । उपदिष्टाश्च चैत्यवन्दनादयः शिष्येभ्यो धमत्वेन 
बुद्धः | अतश्चेष्टादर्शनेन सर्व॑मनमतं बद्धानामिति तेषामाशय उन्नीयते । अतस्त- 
द्विपरीतवचने भवति तदभिप्रायविरोध इति । अपिच क्वचित्‌ सूत्रविशेषे स्फुटमेव 
तैर्बाह्यार्थोऽभिमतः यदाश्रित्य सौत्रान्तिकेन बाह्याथसदूभावोऽङ्गीकृतः, अतस्तदीया- 
गमविरुद्धोऽप्ययं पक्ष इत्याह-¬स्फुटमिति | 
स्वेलोकप्रसिद्धया च पत्तबाधोऽत्र ते ध्रवम्‌ | 
कृत्स्नसाधनबुद्धिञ्च यदि मिथ्येष्यते ततः ॥ 
सवोभावो यथेष्टं वा न्यनता वाभिधीयते | 
तेषां सालम्बनत्वे वा तैरनैकान्तिको भवेत्त ॥ 
तथा सर्वलोकप्रसिद्वमहीमहीधरोदधिनिषेधाल्लोकविरुद्धोऽपीत्याह सवेति | 
अपिच सर्वज्ञानानामनालम्बनत्वे कृत्स्नसाधनज्ञान मिथ्यात्वात्‌ सर्वसाधनाभावो वा 
यथेष्ठं पक्षादिन्यूनत्वं वा शक्यमापादयितुमित्याह-कृत्स्नेति। यदि तु न साधनज्ञानं 
magad, ततः पच्षादिप्रत्ययेरेव देतोरनैकान्तिकत्व मित्याह तेषामिति | 
तदन्यस्य प्रतिज्ञा चेत्‌ तदन्यप्रत्ययो मृषा | 
तन्मिथ्यात्वप्रसङगे च सव पूर्वं न सिध्यति ॥ 
यदि पक्षादिग्राहिव्यतिरिक्का एव प्रत्यया निरालम्बनत्वेन प्रतिज्ञायन्ते, ततस्तद्वथ- 
तिरेकग्राहिणः प्रत्ययस्य पक्षाद्यविषयत्वान्मृषात्वमापद्यत इत्याह = तदन्यस्येति। अभ्यु- 
पगमे दोषमाह-तन्मिथ्येति | तदन्यप्रत्ययमिथ्यात्वे हि यत्‌ तेन पच्षादिप्रत्ययव्यतिरेक- 
ग्रादिणा weld तन्मिथ्येति सव मिथ्यात्वमापद्यत इति | 
स्तम्भादिसाधनज्ञानभेदो नहि यथा भवेत्‌ | 
यावद Way, प्रतिज्ञेयं तदन्यस्य प्रतीयते ॥ 
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( १०९ ) 


कथं न सिध्यत्यत आह- स्तम्भेति | व्यतिरेकग्राहिप्रत्ययमिथ्यात्वे हि न स्तम्भा- 
दिशानेभ्यः साधनज्ञानस्य कश्चिद्विशेषः | तद्वदेव तु साधनज्ञानमपि मिथ्या भवेदिति | 
एतद्दोषपरिहारार्थ त व्यतिरेकग्राहिप्रत्ययव्यतिरिक्ता एव प्रत्यया यदि पक्षीक्रिप्रन्ते, 
ततो व्यतिरेकग्रा हिप्रत्ययव्यतिरेकग्राहिणस्तद्रःबतिरेकान्मिथ्यात्वप्रसक्को सर्वपूर्वासिद्धिः, 
पुनरपि तदन्यविशेषणे5नवस्था । यत्रैव तु परः क्वचिदवतिष्ठते तन्मिथ्यात्वात्‌ पूर्व- 
पूर्वाभावो दर्शयितव्य इत्याह--यावदिति | 
तावत्तावत्परेषां स्यान्मिथ्यात्वादन्यबाधनम | 
विरुद्धाव्यभिचारित्व॑ बाधो वाप्यनुमानतः |! 
किञ्चाद्यपक्षात्‌ प्रभति य एते तदन्यप्रतिज्ञादिभिः पक्षा दशिताः, तेषु सर्वेषु 
विरुद्धाव्यभि चारित्वमनुमान विरोधो वेत्याह विरुद्धेति | 
इत्थं सर्वेषु पत्तेषु amd प्रतिसाधनम्‌ | 
बाह्यार्थालम्बना बुद्धिरिति सम्यक्च धीरियम्‌ ॥ 
बाधकापेतबुद्वित्वाद्यया स्वप्नादिबाधधीः । 
सापि मिथ्येति चेद्ब्रूयात्‌ स्वप्तादीनामबाधनात्‌ ॥ 
तस्मात्‌ साधम्येद्ृष्टान्तो भवतः साधनेऽधुना | 
कथमेतदुभयमित्याह इत्थमिति । इत्थं वच्यमाणप्रकारेण । अत्र प्रतिसाधनं 
वक्तव्यमिति | तदेव प्रतिसाधनं दर्शयति- बाह्येति | बाह्यार्थालग्बना बुद्धिरिति धीर्घः 
मिंणी | सम्यगिति साध्यो धर्मः बाधकापेतबुद्धिस्वात , स्वप्नज्ञानादिबाधबुद्धिवत्‌ | इदं 
q प्रसिद्धावयवत्वेन निरालम्बनानुमानाद्‌ बलवदिति तस्यानुमानबाधो भवति | यदि 
तुल्यबलत्वमेव मन्यते, ततो विरुद्वाव्यभिचारित्वमिति विवेको दशंयितव्यः | स्वास्थिक- 
स्त्विति यदि तु स्वप्नादिबाधबुद्धिरपि मिथ्येति त्रयात्‌, ततस्तेषामबाधितत्वादसत्यत्वे 


दष्टान्ताभाव इत्याह सापीति । 
विज्ञाना स्तित्वमिन्नत्व्षणिकत्वादिधीस्तथा ॥ 
सम्यक चेदभ्युपेयेत तथा नेकान्तिको भवेत्‌ | 
तन्मिथ्याभ्युपपत्तौ च पत्षबाधः प्रसज्यते ॥ 


ति या बुद्धयः ताः सम्यङ मिथ्या वा, सत्यत्वे 


किञ्च भिन्नं ज्ञानमात्रं क्षणिकमि š 
मे तु सविशेषणपक्षीकृत- 


तावदनैकान्तिकत्वमित्याह - विज्ञानेति । तन्मिथ्यात्वाभ्युपग 
ज्ञानाभावात्‌ पक्षेबाध इत्याह--तन्मिथ्येति | 


तथा च बद्ठमुक्तादिव्यवस्था न प्रकल्पते । 
ततश्च मोक्षयत्नस्य वैफल्यं वः प्रसज्यते ॥ 
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€ ११० `) 


एवं चासति ज्ञाने शून्यताप्रमाणाथ इति को बद्व को वा मुक्को भवेत । तदेत- 
दाह-तथेति | मोक्षयत्नोऽपि प्रन्रज्यादिरेवं सति विफलस्तपस्विनामित्याह- तत 
इति | 
विकल्पोत्पद्यमाना च ज्ञानास्तित्वादिधीयंदि | 
मृपेष्टा नच रष्टात्र प्रमाणान्तरतो गतिः ॥ 
प्रमाणाभावतस्तेन ज्ञानास्तित्वादि दुलभम्‌ । 
यदितूच्यते- सविकल्पकेन ज्ञानमात्रपक्षो व्यवस्थाप्यते सर्वविकल्पानां मिथ्या- 
त्वाद्‌, निविकल्पकेम त्वात्मानं लभत इति । तदयुक्तम्‌ | नहि ज्ञानमात्रं विश्वं क्षणिका 
भावा इत्यादि निविकल्पकेन कस्यचित प्रतिभाति | अनुमानेन त्वेवञ्जातीयका अर्थाः 
साध्यन्ते | तच्च सविकल्पकत्वान्‌ मिथ्यैवेति ज्ञाना स्तित्वादिपन्षो दुर्लभः | अतो युक्त 
मोक्षयत्नस्य वैफल्यमित्याह- विकल्पेति सार्धेन | अत्र च निर्विकल्पकसत्यत्वे स्तम्भा- 
दिधियामपि तथाविधानां सत्यत्वापत्तेन बाह्यार्थामावः सिध्यतीति वक्तव्यम्‌ | तदुपेक्ष्ये- 
वोत्तर वभवात्‌ परिहारान्तरमुक्तमिति | 
ad चाप्यस्मदादीनां मिथ्याज्ञानं विकल्पनात्‌ ॥ 
सान्निध्यविप्रकृष्टत्वे सत्त्वासत्त्वे च दुलभे | 
मिथ्याज्ञानाबिशेषेऽपि सांख्यादिपरिवजेनात्‌ ॥ 
agaga एकस्मिन पक्षपातो न युज्यते। 
अपिच योगिभ्योऽर्वाचामस्मदादीनां सर्वमेव ज्ञानं कल्पनास्पदमिति मिथ्याज्ञान- 
मेव । नहि प्रधानं जगत्कारणं पञ्चविंशतितत्त्वमित्यादिज्ञानेभ्यो ज्ञानमात्रं जगत्‌ 
afar: सर्वे भावा इत्यादिग्रत्ययानां कश्चिद्विशेषो दृश्यते | सर्वस्य सविकल्पकत्वेन 
~ ९ ७ 4 
मिथ्य़ाभ्युपगमात्‌ | अतो यह्यमाणविशेषेघु तीथकरप्रवादेषु योऽयं सांख्या दिसिद्वान्त- 
परिवर्जनेन बौद्धसिद्धान्त एकस्मिन्‌ पक्षपातः, तत्र न कश्चिद्धेतुरुपलभ्यते । नच 
कल्पनास्पदत्वाविशेषेऽपि अर्थसदसद्‌्भावक्कतमिन्द्रियसान्निध्यविप्रक्कृष्टक्कत वा सम्य- 
ai 2 6 ९_ 
इमिथ्यात्व सम्भवति | सर्वकल्पनानामसदथत्वात्‌ | स्वंबाह्यापलापे चास्य विभागस्य 
दुलभत्वात्‌ | तदेतदाह-सव चेति gaz | 
‘ ` ` 
ana यदि gg: स्याद्वाधघः कि नोपलभ्यते ॥ 
अपिच बुद्धीनां मिथ्यात्वं मृगतृष्णादिज्ञानेषु बाधकेन व्यासमुपलन्धम्‌ | नच 
जाग्रदूबुद्धयो बाध्यन्ते । अतो व्यापकनिवृत्त्या व्याप्यनिदृत्तिरित्यभिप्रायेणाइ-- 
मृषात्वमिति | 
बाधाह्विनापि तच्चेत्स्यादू व्यवस्था न प्रकल्पते | 
प्रतियोगिनि इष्टे च जाम्रज्ञाने भूषा भवेत ॥ 


' स्वप्नादिबुद्धिरस्मांकं. तव भेदोऽपि Rea । 
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( १११ ) 
विनापि बाधर्क मृषात्वाभ्युपगमे क्षणभनज्ञादिप्रत्ययमिश्यात्वादव्यवस्थेत्याह--- 
बाधादिति । अपिच सम्यङ, मिथ्येति च प्रतियोगिसापे्म्‌। किञ्चिद्धि सम्यगपे- 
च्येतरन्मिथ्या भवति, मिथ्या च किज्चिदपेच्य परं सत्यम्‌ | तव तु सर्व मिथ्यात्वाभ्यु- 
पगमे किकृतः सम्यङ मिथ्यात्वविभागः । अस्माकं तु जाग्रज्ज्ञानमेव सत्यं प्रतियोग्य- 
पचस स्वप्नादिज्ञानं मिथ्या भवतीति युक्त, तदेतदाह ~ प्रतीति | 
नेचान्यत्‌ प्रतियोग्यस्ति जाम्रञ्ज्ञानस्य शोभनम्‌ ॥ 
£ ७ 
यद्दशनेन मिथ्यात्व॑ स्तम्भादिप्रत्ययो AAT | 


न केवलं स्वप्नादिज्ञानानां प्रतियोग्यभावान्मिथ्यात्वं न सिध्यति, जाग्रज्ञानाना- 
मपि शोभनामिधानसत्यप्रतियोग्यभावान्मिथ्यात्वं न सिध्यतीत्याह-नचेति | 


स्वप्नादिप्रतियोगित्वं सवललोकप्रसिद्वितः ॥ 
तदीयधर्मवेधम्याद्‌ बाधकप्रत्ययो यथा | 


जाग्रज्ज्ञानप्रतियोग्यपेक्षया स्वमते स्वप्नादिधियां मिथ्यात्वमुक्तम्‌ । तत्रेवोपपत्ति- 
माइ- स्वप्नेति । स्वप्नादिप्रत्ययविधमाणो हि जाग्रत्प्रत्ययाः | सवलोकर्प्रासद्धा हि 
ते । स्वप्नस्तु कस्यचिदेव 1नद्राक्रान्तान्तःकरणुस्य भवति | अतो यथा तद्वाघके प्रत्यये 
सार्वलौकिके स्वप्नादिप्रतियोगित्वमेवमन्येषामपि जाग्रसस्तम्भादिज्ञानानां तत्म तियो- 
fied, तदपेक्षया च स्वप्नादिधियां मिथ्यात्वमिति | 


सवंत्रालम्बन॑ बाह्य देशकालान्यथात्मकम्‌ । 
जन्मन्येकत्र भिन्ने वा तथा कालान्तरेऽपिवा ॥ 
तद्देशो वान्यदेशो वा स्वप्नज्ञानस्य गोचरः | 


अस्ति हि सवशानेष्वेव देशान्तरादिस्थमालम्बनम्‌ | यदेव हि क्वचिद्देशे काले 
` था दृष्टं तदेव देशान्तरादौ प्रतीयत इत्येतदेवानालम्बनत्वम्‌ | AG सवथा ग्राह्माभाव 
इति । ननु यदेव क्वचिद्देशे काले वाननुभूतपूवं) तद्‌पि स्वप्नज्ञाने प्रकाशते । अतः 
कर्थं तस्य देशान्तरादिस्थवाह्यालम्बनत्वमत आहइ--जन्मनीति । अयमभिप्रायः 
- पूर्वानुभूतगोचरा fe मनोमात्रसदाया स्वप्नस्मृतिः | दोषवशाच्च प्रत्युत्पन्नबोधः | न 
चेह प्रतिनियमः यदेकत्र जन्मन्यनुभूतमेव स्वप्नेऽवसीयत इति, जन्मान्तरानुभूतमपि 
कुतश्चिद दृष्टाद्‌ मनसि बिपरिवर्तमानमलमेव भविठुं गोचरः स्वप्नादिधियाम्‌ | अतो 
ऽस्ति तावद्‌ विश्नमाणामपि कथञ्चिदवस्थितं बाद्यालम्बनम्‌ । एकत्रापि जन्मनि 
कालान्तर इत्यर्थः । 
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( ११२ ) 
अलातचक्र5लातम्‌ स्याच्छीघ्रश्रमणसंस्क्रमम ॥ 
गन्धर्वनगरेऽश्राणि gami ग्रहादि च । 
ूर्वानुभूततोयं च रश्मितप्रोषरं तथा ॥ 
मृगतोयस्य विज्ञाने कारणत्वेन कल्प्यते । 
द्रव्यान्तरे विषाणं च शशस्यात्मा च कारणम्‌ ॥ 
शशश्चङ्कधियो मौण्ड्ये निपेधे शिरोऽस्य च | 
वस्त्वन्तरेरसंसरष्टः पदार्थः शून्यताधियः ॥। 


एवमन्तःकरणजन्मनः स्वप्नवि भ्रमस्यालम्बनमुक्तम्‌ | बाह्येन्द्रवजन्मनां विभ्रमाः 
णामिदानी बाह्यमा तम्बनं दर्शयति-अलातेति धियोऽन्तेन | अलातचक्रज्ञाने शीघ्र श्रम- 
ण॒दूषितमलातमेवालम्बनम्‌ | गन्धर्वनगरविश्रमे तु सन्नि वेश विशेषराव स्थितान्य्राण्येव 
दूरत्वात्‌ पूर्वावगतणहाकारेणालम्ब्यन्ते । तदिह पूर्व दृष्टहाण्यश्राणि च तत्सन्निवेश- 
।बशेषभाञ्ज्यालम्धनम्‌ | तदिह द्विप्रकारो विषयदोषो विश्रमे कारणम्‌ | मृगतोयज्ञाने 
पूर्वानुभूततोयमूषरं च सूर्यरश्मिततमेवालम्त्रनम्‌ | उभयं हि विगाह्य श्रान्तिरात्मानं 
लभते, तदन्यतर।पाये BAA । इह चान्तःकरण॒विषयदोषाम्यां विश्रमः | 1पपासा- 
दूषितान्तःकरणस्य हि सूयरश्मितसमूषर तोयसदृशं तद्वदाभाति । शशविषाणबुद्धे- 
स्तु मानसादेव कुतश्चिद्‌ MAÍA मित्ताज्जायमानाया गवादिद्रव्यान्तरगतं विषाणुमात्मा 
च शशस्य कारणम्‌ | उभवभावभावित्वादेकतरापायेऽपि चापायादिति | ननु शशवि- 
षाणां नास्तीति बुद्धेन किज्चिदालम्बनं, न तावत्‌ शशो विषाणं वा बत्संयोगो वास्या 
लम्बनम्‌ | प्रतिषघरूपत्वान्नाभावः | स्वतन्त्रानिमांसात्‌ | तथाहि-न वयं शशवि- 
TY नास्तीत्युक्ते स्वतन्त्रमभावमवगच्छामः | अतोऽवश्यमात्मालम्बनमेवेदं नास्तीति 
शान वक्कव्यम्‌, अत आइ मोणड्यमिति | अस्य रङ्गस्य निषेवे शश शिरोमोण्डथं 
कारणम्‌ । एतदुक्त भवति-यद्यापे स्वतन्त्रोऽमावो न प्रतीयते, मावाश्रयस्तु प्रतीयत 
एव | अतः शशमूधवतिंनोऽ्रयवा उपर्युपरि हीयमाना दीर्घदृढसन्निवेशरूपेण qR- 
णता मौण्ड्यापरनामानः श्रङ्गाभावात्मना ज्ञायन्ते | यद्वि यथा निर्भासते तत्तयेबाल- 
म्बनम्‌ | अभावोऽपि पराधान एवानुभूयमानस्तथेवाज्ञम्बनं भविष्यति, ज्ञानं तु सद्रूप 
नास्या नास्तीतिबुद्धेरा तम्बनं भविदुमहंति | आहच--'भावरूपं च विज्ञानं नास्तीति 
कथमुच्यते ।' इति | यत्तह्मनाश्रितविषयं शून्यशब्दाज्शानमुत्पद्यते तदनालम्बनं भवेत्‌, 
सर्वाभावस्थ प्रत्येदुमशक्यत्वाद्‌, विशेषाप्रकाशाग्च । अत आह-वस्त्विति | अयम- 
भिप्रायः-न स्वतन्त्रं श्यज्ञानमुत्पद्यते किञ्चिद्धि केनचित्‌ शून्यमवसीयते | ग्रह 
चेत्रेण जगद्‌ बन्ध्यासुतेन | अतः केवलग्रहाद्यालम्बनमेव शूम्यज्ञानं नानालम्बन स्वां- 
शालम्बनं वेति । 
0 
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( १११ ) 


नन्वसत्यपि बाह्येऽ्थं बुद्धथारूढे न सिध्यति | 
वासनाशब्द भेदो त्थ विकल्पप्रविभागतः ॥ 


एवं हि मन्यन्ते--यद्यपि बाह्यो हेत्वादिरथो नास्ति, तथापि बुद्धघारूढेनैव हेत्वा- 

दिनानुमानानुमेयव्यवहारः सेत्स्यति | अनादिवासनोपप्लाविता हि देत्वादिविकल्प- 
विभागा भवन्ति हेतुरयं दृष्टान्तोऽयमित्यादयः | विकल्प इति सविकल्पिकां वृद्धिमा- 
चक्ष्मरे | अतो वासनाभेदाद्‌ बुद्धि भे दः, तदूभे दाद्वेत्वादिभे द इत्युक्तं भवति | अवश्या- 
भ्युपगमनीयश्चायं भवदूभिरपि | बुद्धिनिबन्धनो धर्म्यादिभे दः | न ह्यनित्यः शब्दः कृत- 
कत्वादिति परस्परं धमिंणो वा भिन्नयोहेतुसाध्ययोरवगतिरस्ति | अतो ज्ञानभेदनिब- 
न्धन एवात्र भिन्नत्वव्यवहारः | सर्वत्रेव च ज्ञानमेव भेदनिबन्धनम्‌ | सुदूरमांप गत्वा 
युक्तिभिरनुसं दितो भेदो ज्ञान एव पर्यवस्यति | अतोऽस्तु तन्निबन्धन एव सर्वत्र भेदः। 
देशादिभेदादपि हि भेदं ब्रुवाणस्तदूभेदं पर्यनुयुक्तो ज्ञानभेदमेवालम्बते । तावतापि 
व्यवहारसिद्धो किं प्रकारान्तरेण भेदोऽनुखियत इति । अत्राप्यग्निधूमादौ कृतकानि- 
त्यत्वविलन्षणः स्फुटो भेदावग्रहो भवति | तत्रापि न जातिभे दो निबन्धनांमति वाच्यम्‌ | 
सोऽपि चाग्निधृमशब्दनिमित एव | नहि संद्ृतिकल्पनादन्येन प्रकारेण जातिभेदमुप- 
लभामहे | अतः शनब्दमेदेऽर्थविकल्पविलासिता एवाग्नित्वादय इति । इदं च qg- 
निराकरणुपरतयानास्थयोक्कम्‌ । न शब्दभेदोऽपि विज्ञान मेदाद्विना सम्भवति | सोऽपि 
ज्ञानमात्रप्रभावित एवाम्युपेत्य बाह्यदेत्वादिविकल्पविभागाथंमुक्त इति | 


न्यायविदूभिरिदं चोक्तं धर्मादो बुद्धिमाश्रिते । 
व्यबहारोऽनुमानादेः कल्प्यते न बहिः स्थिते ॥ 
अयमेवास्मदीयतन्त्रकाराणां सिद्धान्तः इत्याह-न्यायविदूभिरिति । न्यायविद्‌- 
fafé दिङ.नागाचार्येरिदमुक्तं “सर्व एवायमनुमानानुमेयव्यवहारो बुद्धथारूढेण धर्मध- 
मिंन्यायेन ak: सदसत्त्वमपेक्षत’ इति | 
अस्तीदं वचनं तेषामिदं तत्र परीक्ष्यताम्‌ । 
भेदोऽसतः कथं हि स्यादूवु द्विशब्दृध्रकल्पनात्‌ ॥ 


एतदपि दूपयति--अस्तीति | नासतः शशविषाणादेः शब्दनिबन्धनः तज्जनि- 
तबुद्धिनिबन्धनो वा मेदो दृष्ट इति दुरुक्तमिदमपरेषां बुद्धघारूढेनानुमानानुमेयब्यव- 
हार इति | 
निवस्तुके कथ न्चित्स्यात्‌ प्रसवो बुद्धिशब्द्यो; । 
शब्दभेदोऽपि भवतस्तद्भावान्न सिध्यति ॥ 
अपिच अस्तु बुद्धिशन्दभे दनिबन्धनो देत्वादिभे दः, तयोरेव तु कथमकस्मादुद्‌- 
भवः । न ह्मकारणिका कार्योत्पत्तिः सम्भवति । नच शून्ये जगति तयोः कारणमुत्ये- 
१४, 
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( ११४ )' 
क्षितुमपि शक्यत इत्याह--निर्वस्तुक इति । यश्चायं शब्दभेदो हेत्वादिभेदहेतुतयो- 
पवर्णितः, सोऽपि तदभावादनुपपन्न इत्याह--शब्देति । 

यदि वाविद्यमानोऽपि भेदो बुद्धिप्रकल्पितः | 
साध्यसाधनधर्मीदेव्यवहाराय कल्प्यते ॥ 
ततो भवश््युक्तेऽस्मिन्‌ साधने यावदुच्यते | 
सवंत्रोत्पद्यते बुद्धिरिति दूषणता भवेत्‌ ॥ 
किञ्च यद्यविद्यमान एव बुद्धिमात्रकल्पितः साध्यादिमेदोऽनुमानव्यवहाराय 
कल्प्यते, ततो दूषणव्यवहारोऽपि तद्वदेव स्यात्‌ | उत्पद्यते खल्वस्मिन्‌ साधने 
हेत्वादिन्यूनतोक्तिमात्रादेव दूषणवुद्धिरित्याह-यदि वेति द्वयेन । 
यश्च मन्त्रस्त्वयोक्तोऽयं धम्यादौ बुद्धिमाश्रिते । 
न बाह्यापेक्षया स स्याइसिद्धयादो मयेरिते ॥ 
शक्यते च वदितुम्‌ एवमपि सर्व एवायं दृष्यदूषणव्यवहारो बुद्धथारूढेन दृष्यः 
दूषणन्यायेन, न बहिः सदसत्त्वमपेक्षत इत्याह--यश्चेति | 
बुद्विप्रक्लुप्तिसि द्विश्च भवतां व्यवहारिणाम्‌ | 
मदुक्त दूषणं fag त्वढुक्तं ठु न साधनम्‌ ॥ 
नन्वेवमप्याववोरविशेष एव, यथा हि नो दूषण॒ज्ञानमुत्पन्नम्‌ एवं भवतोऽपि 
साधनज्ञानम्‌ | अतः कथं विजयसे अत आह--बुद्धीति | अयमावयोर्विशेषः बुद्धिमात्र- 
व्यवहारिणो भवतो मदुक्तदूषणं सिद्धमिति न ते पक्षः सिध्यति | त्वदुक्तं ठु साघनम- 
स्माकमसिद्धमिति न साध्यं प्रतिपद्यामह इति | 
बाह्याथव्यवहा रित्वज्ञानोत्पादे स्थितेऽपि नः | 
कथञ्चिन्नहि कल्प्येत व्यबहारोऽथवजितः 
कथं साधनमसिद्वमत आह -बाह्येति | बाह्यार्थव्यवहारिणों हि वयं, न त्वमिव 
शानेकशरणाः | तत्र कथमसति बाह्ये बुध्यामह इति | 
नु यद्वन्मया हेतुनंष्यते दूषणं तथा | 
तेन मे दूषणाभावाद्दुष्टं साधनं भवेत्‌ ॥ 
पुनरपि परश्चोदयति--नन्विति। यथा हि मे साधनमसिद्धभू, एवं दूषणम- 
पीति न दुष्टं साधनमिति | 
नेदानीं दूषणे; कार्य साधनाभावतो यदि | 
त्वयवास्मदभिग्रेता स्वपक्षासिद्धिराश्रिता ॥ 
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( ११५ ) 


मीमांसकस्तु पाशुपतो5यमेवंवादी यद्विहाय साधनमभावाद्‌ दूपणस्याप्यदुष्टत्वमा- 
तिष्ठत इति सापहासमाह--नेदानीमिति | 


नचारित वासनाभेदो निमित्तासम्मवात्तव । 
ज्ञानभेदो निमित्तं चेत्तस्य भेदः कथं पुनः ॥ 
घासनाभेद्तश्चेत स्यात प्राप्रमन्योन्यसंश्रयम्‌। 
स्वच्छस्य ज्ञानरूपस्य नहि भेदः स्वतोऽस्ति ते ॥ 


यश्च वासनाभे दनिबन्धनो विकल्पप्रविभागो वर्णितः, सोऽपि तदूभेदनिमित्ता- 
भावादनुपपन्न इत्याह नचेति । ननु ज्ञानभेदादेव वासनामेदो भविष्यति, कथं 
निमित्ताभावः। न, तद्‌भेदस्यैव निर्निमित्तत्वाद्‌, वासनानिबन्धने तु तद्‌भेदेऽन्योन्याः 
भरयत्व मित्याशङ्कया सहाइ- ज्ञानेति | ननु स्वभावभिन्नमेव ज्ञानं वासनाभे दनिबन्धनं 
भविष्यति, कथमन्योन्याश्रयत्वमत आह स्वच्छुस्येति । स्वच्छस्य हि ज्ञानात्मनः 
स्वयमनुपलमभ्यमान भेदस्यानादिवासनोपप्लावितनीलाद्याकारकलुषितत्वमेव भेदकारः 
णमिति बौद्धेराश्रितम्‌, अतो दुरुत्तरमितरेतराश्रयमिति | 


प्रमाणं वासनास्तित्वे भेदे वापि न विद्यते | 
कुर्याद्म्ाहकमेदं सा ्राह्मभेदस्तु कितः ॥ 


नन्वनादित्वादेव बीजाङ्कुरवदितरेतराश्रयपरिहारो भविष्यत्यत आह--प्रमाण- 
मिति | प्रसिद्धात्मनोर्हि बीजाङ्कुरयोरनादित्वाद्‌ भवति दोषपरिहारः। वासना त्वस्ति 
भिन्ना चेति न किञ्चित््रमाणं क्रमते | यो हि बह्दिर्देशसम्बद्धं प्रत्यक्षमर्थमवजानीते, 
स कथं वासनामनुजानाति । तदनुज्ञाने वा किमपराद्धम्‌ भावान्तरेरिति । अपिच 
ूर्वानुभवप्रभावितं स्मरणद्देतुसंस्कारमेव वासनामाचचक्तमहे | तदसौ सत्यपि ग्राहकं 
sana विविधमुपकल्पयति । यत्तु विचित्रा बहिर्भावा भासन्ते तत्कस्य हेतोरिति न 
जायत इत्याह--कुर्यादिति | 


संवित्त्या जायमाना हि स्मृतिमात्रं करो त्यसो | 
क्षणिकेषु च चित्तेषु विनाशे च निरन्वये ॥ 
वास्यवासकयोश्येवमसाहिव्यान्न वासना । 

न ग्राह्ममेदे वासना कारण मित्यत्रोपपत्तिमाइ--संवित्येति । स्मृतिदेतुदि वासना | 
नचानुमूतात्‌ स्मृतिरधिक मात्रयापि गोचरयति | नच बहिरित्यन्तासन्तो भावाः क्व चि- 
दपि ग्रहीतपूर्वा इति न तान्‌ वासना स्मारयिठुं प्रभवतीति । किच, अतश्च वासना 
नोपपद्यते यत्‌ कारणं चणिकानि शानानि निरन्वर्यावनाशीनि परस्परमर्साहतानि 
चेत्याह-क्षणिकेष्विति | यथा तावत्‌ चणिकानां निरन्वयविनाशिनां च न वासना; 


तरथोपरिष्टादच्यतीति |. , .. 
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( ११६ ) 
पूवेक्तगौरनुत्पन्नो वास्यते नोत्तरः TT: ॥ 
€ 
उत्तरेश विनष्टत्वान्नच पूवस्य वासना | 
साहित्येऽपि तयोनेंव सम्बन्धो ऽस्तीत्यवासना ॥ 
उनयति~ पूर्वेति । साहित्याभ्युपगमे5पि 


¢ 
असाहित्यान्न वासनेत्युक्काथेमेव प्रप निल 
T झु राते । न झंसम्बन्धः कालागरू- 


समवायाद्यन्यतमलक्षणसम्बन्धाभावाद्‌ वासना नोपप 
घूमोऽगारं वासयतीत्याह--साहित्येति । 


क्षणिकत्वादू द्वयस्यापि व्यापारो न परस्परम्‌ | 
विनश्यच्च कथं वस्तु वास्यतेऽन्येन नश्यता ॥ 
अवस्थिता हि वास्यन्ते भावा भावेरवरिथितैः | 


चणिकत्वान्न वासनेत्युक्तम्‌, अत्र कारणमाह क्षणिकत्वार्दित | व्यापारनिवन्धनो 
हि वास्यवासकभावः कारकविशेषत्वात्‌ तस्य । नच कणिक gaai वा तयोरेव 
व्याप्रियत इति सम्भवति | ननु जन्मैव बुद्धेरथपरिच्छेदे व्यापार इत्युक्तम्‌, तद्वद्‌ 
बासनायामपि भविष्यति | न, दुष्टत्वादुपपत्तेः । दृश्यते खलूत्पद्यमानेरेव बुद्धिरथ 
परिच्छिन्दन्ती | नह्यसो क्षणमप्युदास्ते। न चाथपरिच्छेदादन्यत्र व्याप्रियत इति 
युक्तम्‌ | जन्मनेव व्यापारेण कारकत्वं, न ज्ञानान्तरं वासयन्ती जायमाना बुद्धिदुश्यत 
इति कथं वासनायां जन्मना कारणत्वम्‌ | नच जन्मापि किञ्चिदूबोद्धा मन्यन्ते यन्नि- 
बन्धनः कारणभावो भवेत्‌ । अस्माकं ठु समवायिकारणदशाविशेषः को" पि कार्यस्य 
जन्मेति मतम्‌ । स च जायमानान्नात्यन्तभिन्न इति युक्त क्रियाकारकभाव इति | 
निरन्वयविनाशित्वान्न वासनेत्युक्कम्‌ | तत्र कारणमाह-विनश्यदिति | यद्धि स्वल 
चण एव निरुद्धं न केनचिद्रुपेणान्वेति न तत्तदीयं वा रूपं वास्यत इति सम्भवति | 
तथा वासकमपि यन्निरन्वयविनष्टं तत्‌ केनात्मना परं वासयति | अवस्थिता एव हि 
भावा गृहादथोऽवस्थितैरेवागरूधूमादिभिर्वास्यन्त इति दृष्टम्‌ | अयं चावीतहेतु- 
रुन्नेतव्य इति | 


अवस्थितो हि पूर्वस्माद्‌ भिद्यते नोत्तरो यदि ॥ 
पूर्ववद्वासना तत्र न स्यादेवाविशेषत:ः | 
2. 4 e 

भंगुर पूवसारश्यादू भिन्नत्वाच्चास्ति वासना ॥ 


"a चोदयति--अवस्थित इति । अवस्थान्तरोपजननापाययोस्तद भिन्नस्या- 
वस्थावतो नाशोत्पादाम्यामवस्थितत्वानुपपत्तिः | अवस्थितत्वे वा पूर्वावस्थायामिवोत्तर- 
ता अताचनामसक्ष रातः अत्मामते तु भङ्गरमुत्तर पूर्व च ज्ञानं, नावस्थितः कश्चिः 
देको शाताप्रच्युतप्राच्यरूपः | तदिह भ्गुरपच्चे पूर्वसाद 


: 4 दृश्यात्‌ ततो भिन्नस्योत्तरस्य 
Geet वासना | एपव ठ वासना यत्‌ पूव॑सारूप्यमुत्तरस्य । यथा लाक्षारसोपसिक्ते 


बीजपूरकुसुमे फलं तद्रूपं जायमानं तेच्वान्वितमित्युच्यते | यत्त व्यापारविरहादकारः 
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कत्वमुक्तं, तदयुक्तम्‌ | न व्यापारतः कारकत्वम्‌ , अपितर्दि पूवभावात्‌ । भावातिरे- 
किणो व्यापारस्यानुपपत्तेः । यच्चेदं पूर्व स्योत्तरकार णत्वमिदमेव वासकत्वं पूर्वोत्तर 
वास्यत इति | कोऽर्थः । स्वरूपं जन्यत इति । अतो भङ्गरवादिनामेव वासनोपपत्तिः 
मती न स्थिरवादिनामित्याह-भज्जञर इति | न 


नेतदस्त्यनुरूपं तु क्षणकत्ये धियां तव | 
पूर्वज्ञाने agai कार्य नारभते कचित्‌ ॥ 
न विनष्टं न तस्यास्ति निस्पन्नस्य क्षणं स्थितिः | 
तेनोत्पन्नविनष्टत्वान्नास्त्यारम्भक्षणोऽपि हि ॥ 
निरन्वयविनष्टत्वादानुरूप्यं कुतः पुनः | 
न तदीयोऽस्ति कश्चिच्च धमं उत्तरवुद्धिषु N 
समानधर्मतां मुकवा नालुरूप्यं च विद्यते | 


तदिह स्वमतसाधनमुपेच्यैव तावत्‌ परमतदूपणमभिधीयते | दूषिते हि तस्मिन्‌ 
सुखेन सिद्धान्तोऽभिधीयते । तत्र यत्तावदुक्तं सद्रुपज्ञानजनकत्वमेव वासनेति | तदयुः 
क्तम्‌ । यदि हि पूर्वज्ञानमुत्तरस्य जनकं भवति, ततोऽनुरूपं विरूपं वा जनयति । न 
तदुत्तरस्य जनकम्‌ | अनुत्यन्नस्यासतो जनकत्वायोगात्‌ | एवं विनष्टस्यापि, अजाताति- 
वृत्तयोरनतिमेदात्‌ | नच निष्पन्नस्य च्षणमप्यवस्थानमस्तीति कदा जनयिष्यतीति 
जनकत्वानुपपत्तौ दूरोत्सारितमनुरूपजननम्‌ | नहि निरन्वयविनष्टस्य किञ्चिदनुरूपं 
सम्भवति, घर्मान्वयो हि आनुरूप्यम्‌ | न पर्व धर्मान्वय उत्तरज्ञाने5स्ति, तदृपगमे fat- 
न्बयविनाशायोगात्‌ | नच समानधमतामन्तरेणास्ति स प्रकारो येनानुरूप्यं भवतीति । 
तदेतत्‌ सर्वमाह- नैतदस्तीति सार्धतृतीयेन | ननु पूर्वभावितैव कारकत्वमित्युक्तं कि 
चणान्तरावस्थानेन । नच व्यापारकारणमावः येन तत्सम्बन्धार्थं च्णान्तरावस्था- 
नमिष्यते तदभावादित्युक्तमेव | मैवम्‌ । नहि पूर्व भावितामात्रं कारणत्वमिष्यते । मा 
भूद्‌ गवाश्वस्यापि पौर्वापर्यमात्रात्‌ कार्यकारणभाव इति पौर्वापयनियमे तु कार्यकारण- 
त्वम्‌ । नचासौ क्षणिकेषु भम्भवति । व्यापारस्टु प्रत्यक्षादिप्रमाणको नापह्णोठुं शक्यत 
इति । 


यदि स्यादातुरूप्याच्च वासना गोधियो यदा ॥ 
हस्तिबुद्धिभवेत्‌ तत्र वैलक्षण्यान्न वासना | 
ततः परं च गोज्ञानं निमुंलत्वान्न सम्भवेत्‌ ॥ 
दृषणान्तरमाइ-यदीति साधन्‌ । यद्यपि ह्यानुरूप्याद्‌ वासनेत्युच्यते यदा afg 
गोबुद्धेरनन्तरं हस्तिबुद्धिरुत्पद्यते तत्रव वैलक्षण्याद्‌ वासना न स्यात्‌ । ततोऽपि परः 
स्तादू गोज्ञानं निर्बीजं न सम्भवेदिति । प्रदानार्थे च गोहस्तिज्ञान उक्ते सर्वमेव 
विलद्धणाद्‌ विलक्षणश्ञानं न स्यादित्याहइ- सवमिति | 
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सव विलन्ञण ज्ञानं न स्यादेव विलक्षणात्‌ | 
बाह्यार्थानुम्रहा भावात्‌ पाराथ्यनावशी कृता: ॥ 
निरन्वयविनाशिन्यः GF: कार्य कथं क्रमात्‌ | 
एवं तावदानुरूप्यवासनापक्षो निराकृतः। इदानीं पुनरपि ज्ञानातिरिक्तवासना- 
पक्षमेवोपसङ कम्य दृषणान्तरमाह- बाह्येति | बाद्यार्थवादिनाँ हि पूर्वज्ञानजनिता 
आत्मस्था वासनाः किञ्चिदेव सदशदर्शनाद्यपेचद््य लब्धोद्रोधाः कार्य जनयन्ति क्रमे 
णेति युक्तम| । ज्ञानमात्रवादिनस्त न किञ्चिद वासनानां कार्यजननेऽनुग्राइकमस्ति यद- 
पेक्षया विलम्बन्ते | अतो युगपदेव सर्वाः सर्व॑ कार्यमारमेरक्षिति न क्रमेण ज्ञानानि 
दृश्येरन्‌ | एकदेव विश्वज्ञानभुत्पन्नमिति क्षणान्तरे न किञ्चित्‌ स्यात्‌ | नचासां 
किञ्चिद्रूपमन्वेति यत्पुनः कार्य जनयेत्‌ | निरन्वयविनाशित्वा्न क्वचिदन्यत्र वास- 
नाना पाराथ्य यथास्माकमात्मनि संस्कायान्तराभावात्‌ । अतः पाराथ्यन वर्शाका” 
राभावादपि न क्रमो युक्त), पाराथ्यन ह्यस्माकमिव बौद्धरवधानाद्यपेक्षया स्मृतिक्रम इव 
ज्ञानक्रमो भवेदपि | न त्वेतत्‌ सर्वमस्तीति कार्यक्रमानुपपत्तिरिति | 
विनाशे कारणस्येष्टः कार्यारम्भश्च नान्यथा ॥ 
तत्रेव manda विनष्टाः सर्ववासनाः | 
तेन सर्वाभ्य एताभ्यः सर्वाकारं यदुत्थितम्‌ ॥ 
ज्ञानमेकत्षणेनैव विनाशं गन्तुमहंति | 
किञ्चेता वासनाः क्वचिदाश्रिता न वा। यद्याश्रिताः, ज्ञानातिरिक्स्य कस्यचिद- 
भावात्‌ तदाश्रिता वाच्याः | तत्रेकज्ञाननाशे सकलतदाधारवासनाविनाशः | कारणावि- 
नाशादेव कार्यारम्म इति वः सिद्धान्तः, प्रकारान्तरकारणात्वायोगात्‌ | विनश्यदेव हि 
कारणं कार्य जनथतीति युगपन्नश्यन्तीमिर्वासनाभिः सकृदेव सर्वाकारज्ञानमुत्थापितं 
तथावस्थित च एकदैवैकक्षणे विनष्टमिति क्षणान्तरे न किञ्चिद्‌ भवेदित्याह -विनाश 
इति द्वयेन । 
यद्याश्रयविनाशोऽपि शक्त्यनाशोऽभ्युपेयते ॥ 


क्षणिकत्वं च हीयेत नचारम्भोऽन्यथा भवेत्‌ | 
यदि त्वाश्रयभूतञ्ञानविनाशेऽपि शक्तिर्वासना न नश्यन्तीत्युच्यते, ततः क्षणिक- 
त्वसिद्वान्तद्दानिः | स्थिरस्य च क्रमयौगपद्याभ्यामर्थक्तियानुपपत्तेः कार्यानारम्भप्रसङ्ग 
इत्याह-यदीति | 
वासनानां प्रवाहोडपि यादि ज्ञानप्रवाहवत्‌ ॥ 
वासनातस्ततो ज्ञानं न स्यात्‌ तस्माच्च वासना | 


यदि तु स्वतन्त्रा एव ज्ञानवद्‌ वासनाः प्रदत्ता इत्युच्यते , ततो ज्ञानवासनयोरिः 
तरेतरकार्यकारणुभावानुपपत्तिरित्याह- वासनेति | 
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( ११६ )s 
कु या ७ = मेवै 
ता तुल्यमेवेते नान्योन्य तु कदाचन | 
नान्यो विलक्षणो हेतुर्यनान्याद्रकफलं भवेत्‌ | 


T € 
किमित न स्यादत आह--कुर्यातामिति | सदुशमेव हि तदा ज्ञानवासने FAN- 


रभेयातां जञानं ज्ञानं वासना वासनां न पुनरन्योन्यमिति । ननु विजातीयकारणोपनि- 


पाताद्‌ विसदृशकार्योत्पादो भविष्यत्यत आह-नान्य इति । द्वयातिरिक्तवस्त्वभावा- 
दिति भावः | 


तस्मात्संवृतिसत्यैपा कल्पिता नास्ति तत्त्वत: ॥ 
नचेटशेन भावेन कार्यमुत्पद्मते क्वचित्‌ | 
अतः संबृ तिसत्यरूप इव वासना कल्पिता न परमार्थतः काचि दस्तीत्याह-तस्मा- 
दिति | नचेवञ्जातीयकं कस्मैचित्‌ कार्याय घटत इति प्रागेव वणितमित्याह-नचेति | 
यस्य त्ववस्थितो ज्ञाता ज्ञानाभ्यासेन युज्यते ॥ 
स तसय वासनाधारो वासनापि स एबवा | 


स्वमत इदानीं वासनामुपपादयति-यस्य त्वित | अवस्थितो हि ज्ञाता यज्ज्ञा- 
नाभ्यासेन वासनाधारो भवति तद्युज्यते । क्षणिक तु न वासयितुं 
शक्यम्‌ | नच तद्वासना प्रयोजनवती, क्वचिदुपयोगाभावात्‌। न च वासितः 
ूर्वावस्थातोऽत्यन्तं मिद्यते, येनान्यत्वं प्रतिपद्यते | नच प्राम्वदविशिष्टः, येन वासना 
न स्यात्‌ । नचावस्थान्तरोत्पादेऽवस्थितत्वानुपपत्तिः, पूर्वापरयोरवस्थयोरनुग- 
तस्य बोद्ध प्रत्यभिज्ञानात्‌ | तदिदावस्थातद्वतोरमेदविवक्षायां पूर्वज्ञानाहितसंस्कारः 
पुमानेव वासना भवेत्‌ | भेदविवक्षायां तु तदाधार इति । 
कुसुमे बोजपूरादेयैल्लाचाद्युपसिच्यते ॥ 
तद्रपस्यैव संक्रान्तिः फले तस्येत्यवासना | 
S ७ fi छ 
अत्त्वानुरूप्यवासनापक्षे लाक्षोपसिक्त बीजपूरकुसुममुपवर्णितं, तत्‌ तद्रूपसङ क्वान्ते- 
रुपपन्नम्‌, ag ज्ञानस्थ किञ्चिद्रूपं शानान्तर सङक्रामति निरन्वयविनाशित्वादित्युक्तः 
भेवेत्याइ--कुसुमेति तस्यान्तेन । 


हस्याकल्पकमिच्छंश्‍चेदर्थ ग्राहकतां वदेः । 
संज्ञामात्रे विसंवादः सिद्धा त्वेकाथकल्पना ॥ 


€ 
अप्रकाशात्मन्यर्थेऽप्रमाणिका वस्त्वन्तरकल्पना भवेत्‌, अन्यथाथप्रकाशौसम्भ- 
वात्‌ | अर्थमेव दु प्रकाशस्व भावमेषिष्यामः, न वस्त्वन्तरं कल्पयिष्याम इत्यत आइ 
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तस्येति | अपभभिप्रायः-“रकमेज seq ग्राह्मग्राइकाकारमिति नः प्रतिज्ञा | तदू यद्यर्थ 
एव तादृशो भवताश्रीय ते, सिद्धो नः qa, अद्वैतसिद्धान्त सिद्धे : । सज्ञामात्रे खावयो - 
विसंवादो wag न वस्तुनि | उभयोरप्येकत्वाभ्युपगमात्‌ | कथं पुनरत्र संज्ञामात्रे विसं- 
वादः | अर्थवादी हि स्थिरमर्थमनुजानाति | ज्ञानवादी तु चणिकम्‌ | सत्यम्‌ । 
अन्योऽयं विशेषः तत्त्वं तावदेकमेवापद्यते । एतदेवात्र निरूपणीयम्‌ | अन्यत्त्वेतद्‌ 
यत्‌ स्थिरमस्थिरं वेति | 
माह्यम्राहकयोरेक्यं सर्वथा ध्रतिपद्मते | 
बाह्याभ्यन्तररूपश्च परिकल्पो wea ॥ 
एतदेव विद्णोति- ग्राह्ेति | नम्वस्त्ययं विशेषः वा्योऽथों ज्ञानमान्तरमिति | 
अतः कथं न वस्तुभेदः | अत आह--बाह्येति | अयमभिप्रायः--नायं बाह्यान्तरविवेकः 
पारमाथिकस्तत्त्वामेदे सिध्यति । भेदे fe तथा भवेदेकं बा्ममेकमान्तरमिति | अभिन्न 
ठु तत्त्वे किमपेच्य किं बाह्य किमान्तरं वा भविष्यति । अतो मृपेवायं ज्ञानमात्रनिर्मितः 
परिकल्पः कल्पनमिति | 
मत्पक्षे यद्यपि स्वच्छो ज्ञानात्मा परमार्थतः | 
तथाप्यनादौ संसारे पूवज्ञानप्रसूतिभिः ॥ 
चित्रा मिश्चित्रहेतुखाद्‌ वासनाभिरुपप्लवात्‌ | 
स्वानुरूप्यण नीलादिग्राह्ममाहकरूषितम्‌ ॥ 
प्रविभक्तमिवोत्पन्नं नान्यमर्थमपेक्षते । 
अन्योन्यहेतुता चेव ज्ञानशकत्योरनादिका || 
ननु बोद्धानार्माप स्वच्छाकारमेकमेव ज्ञानम्‌ | अतः कथमस्मिन्‌ नीलादिरूपं 
ग्राह्मग्राहकाकारशबलं विमक्तामद नीलमहं जानामीति निरूप्यते । नहि स्वच्छस्य 
नीलादिता सम्भवति | नचकस्य ग्राह्मग्राइकता नोलमहं जानामीति, स्वात्मनि क्रिया- 
विरोधात्‌ | अत एव न प्रविभागः इदं जानामौति । अतः प्रतिभासानुगुणोऽर्थाकार- 
qq एव न्याय्यः, अत आह--मत्पक्ष इति साधदयेन । अयमर्थः 
यद्यपि खच्छी ज्ञानात्मा एक एव), तथाप्यनादो संसारे यानि पूर्वज्ञानानि तान्येव 
प्रसूतिः प्रसवो यासां वासनानां ताभिः नौलपातादावेचित्रज्ञानहदतुत्वाद्‌ विचित्राभिः 
आत्मानुरूपेण्‌ तस्य स्वच्छस्य ज्ञानात्मन STATA | उपप्लवो भ्रान्तिशानं, किमुक्क 
qala | यादृशो वासना तादृश स्वाचुरूपं विश्रम जनयति । नॉलवासना नीलं, पोत- 
घासना पीतांमति यावत्‌ । एवं च स्वानुरूप्यणोपप्जञवाद्‌ जानात्मनि नीलादिरूपं 
तावत्‌ प्रकाशते | तच्च ग्राह्मम्राइकाकारशबलं तदाकारवासनोपप्लवादेव | 
ग्राद्यग्राहकाकारशबलैई पूवजानेस्तदाकारा एव वासना आहिताः । अतो 
नीलाद्याकारवत्‌ तदाकारप्रकाशा नामुपपन्नः । विभक्ताकारवासनावशादेव 
च विभक्कप्रतिभासो वणुनीयः । एवच वासनावशादेव नीलादिरूपं ग्राह्यग्रा- 
हकाकाररूषितं प्रविभक्तभिवेदं नीलमित्युपपन्नमिति न पारमार्थिकं बहिःसन्तमाभयभू- 
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तमपेक्षते । एकस्मिन्नेव हि तत्त्वे त्रितयं समाप्तं प्रमितिः प्रमाता प्रमेयं चेति । 
यथाहुः अविभक्को5पि बुद्धघात्मा विपर्या सितदशंनैः । ग्राह्मग्राहकसंवित्तिभेदवानिव 
लक्ष्यते ॥ इति | आह -सन्तु तावद्‌ वासनानिबन्धनाः संविदाँ नानासमुल्लासाः | 
qarala कुतः | ननूक्तं विचित्रज्ञानहेतुत्वाच्‌ चित्रामिरिति । न, अन्योन्याश्रया- 
पचेः । तथाहि -वासनामेदाद्‌ ज्ञान भे दस्तद्‌भेदादू वासनामेदः इति दुरुत्तरमितरेतरा- 
भ्रयमिति | अत आह--अन्योन्येति | अयमरथः-नेदमितरेतराश्रयम्‌ | अरनादरयं 
वासनाज्ञानयोः कायकारणभावः बीजाङ्कुर्योरिव । नात्रान्यतरस्यापि पूर्वकोटिः प्रसङ_ 
खायते । अतो वासनातो ज्ञानं ततो वासनेति किमनुपपन्नम्‌ | शक्तिरिति वातनामपदि- 


शति । सा हि ज्ञानशक्तिरिति प्रसिद्धा । अयं चानादितयेतरेतराश्रयपरिदारः अनादो 
संसार इत्यत्र सूत्रितोऽत्र विवृत इत्यनुसन्धातव्यमिति । 


अनेककल्पनायाश्च ज्यायसी ह्येककल्पना | 
शक्तिमात्रस्य भेदश्च वस्तुमेदाद्‌ विशिष्यते il 
तस्मादुभयसिद्धत्वाज्ज्ञानस्याकारकल्पंना | 
ज्यायसी भवतस्त्वर्थ कल्पयित्वा भवेदियम्‌ ॥ 


एवं तावदुपपादितं ज्ञानमाकारवदिति | इदानीं तत्रैव कारणान्तरमाइ- अनेकेति 
gaa | कल्पनागौरवं हि द्वेतवादिनामापद्यते, नास्माकमेकत्ववादिनामिति भावः। ननु 
तवापि शक्तिकल्पनया aaa, असत्यां fe तस्यां पूर्रोक्तविभागानुपपत्तित आह 
शक्तिमात्रस्येति | अयममिप्रायः--न वासना नाम काचिदू वस्तुतो ज्ञानांतरेकिण्य- 
Ra या danagi | संवृतिसत्यकल्यिता हि atl नच काल्पनिकं वस्तु द्वेतमापाद- 
यति | अपिच बहिर्वस्तुवादिनामपि तदुपेत्य तत्समवाय्यन्यः शक्तिभेदः कल्पनाय एव 
तत्तत्कार्यमे दोपपादनाय | तदिय शक्तिकल्पना साधारणो | MATA ज्ञानर्शाक्त- 
कल्पनैव केवलेत्यस्ति विशेषः | एतच्च पारमार्थिक शांक्तभेदमभ्युपेत्याक्म्‌ | नच 
तथा सौगता मन्यन्ते, चिन्मात्र वु सदिस्यम्युपगमादिति | इतश्च ज्ञानमाकाखदि- 
त्याह--तस्मादिति ज्यायस्यन्तेन | उभयोरांप दंताद्व॑तवादिनाः सद्ध ज्ञानमतस्तस्येवा- 
कारकल्पना न्याय्या सिद्धाश्रवत्वादिति | तस्माद्‌ वस्तुभंदादाकृष्यत्यथः | pi त्वस्मा- 
मकर्थासिद्वेराश्रयान्तरकल्पनापुरस्सरी तदाकारकल्पना स्यादत्याइ-- भवत इति | 


तद्‌सिद्धावशक्तद्वात्‌ aad विप्रकृष्टता । 
प्रत्यासन्नं च सम्बद्ध ald मम भविष्यति ॥ 


अत्र कारणमाह--तदसिद्धावशक्तत्वादिति । नीलादिहींदं नीलमिति षवचिषाः 
श्रितों दुश्यते | नासावाश्रयमन्तरेणापपद्यत । तर्द्याद्‌ शानाम्रम इष्यते on 
भवति, इतरथा साध्याश्रय इति विशेष इति | अपिचैवमर्थाकाराभयणे तेन विज्ञानेन 
विप्रकृष्टता नीलादेराकारस्यापद्येत | ततश्च तेन तत्मकाशायोग इत्यभिप्रायेण ह-तेनेति । 
अनेन च 'संवेदनादि? ति बौडौक्तो देवुरन्तणींतः | os हि adm नानात्मनः संवेदन 
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भवति नीलविचौ पीतवत्‌ । आत्मभूतस्य तु स्वात्मवदेव प्रकाशो नानुपपन्नः | तदिद- 
मुक्तम्‌ “अनर्थान्तरत्वे तु नीलादेरनुभवात्‌ तदात्मभूतः प्रकाश ते, तथा नीलाद्यनुभवः 
स्थादिति | तथेति यथा ज्ञानात्मेत्युक्त भवति | अतः संवेदनादेव वु भासमानस्य 
नीलादेस्तत्संविदश्चाविवेकः सिद्ध इति । अपरमपि ओ्राह्यलन्षणयोगादि ति बाह्या- 
पलापे dale हेतुमुपन्यस्यति--प्रत्यासन्नमिति । अयमभिप्रायः --मम हि ज्ञानात्मभू- 
तमेकान्तप्रत्यासन्ने नीलादि युक्तं यद्‌ ग्राह्यतां प्रतिपद्यते | असम्बद्धस्य तु ग्राह्मलक्षणा- 
योगः । नन्वियमेवार्थस्य ग्राह्मता यत्‌ ततो ज्ञानस्योत्पत्तः तत्सारूप्यं च । बाह्यनीला- 
द्याभासं हि ज्ञानम्‌ | तत्स्वरूपं तावत्‌ ततश्चोत्पद्यते कदाचित्‌ जञानकार्यव्यतिरेकात्‌ | 
यथोक्त सत्सु समर्थेष्वन्येषु tay ज्ञानकार्यानुसत्तिः कारणान्तरवैकल्यं सूचयति। स 
बाह्योऽर्थः स्यादिति | सौत्रान्तिकमते सन्ति खल्वालोकेन्द्रियमनस्काराद्थः | ते च 
MARIT: | नच ज्ञानं जायत इति दृष्टम्‌ । तदिदं बाह्यार्थसन्निकर्षादेवोत्पद्यत इति 
तत्सिद्विः | एवंचोसत्तिसारूप्याम्यामेवार्थवेदन मित्युच्यते ait waa इति च । अत 
उतत्तिसारूप्ययोरेव ग्रा्लक्षणत्वाद्‌ ग्राह्मोडर्थों नापहोठुं शक्यते । मैवम्‌ | एवं सत्यः 
नन्तरमेव विज्ञानं तुल्यविषयं विषयः प्राप्नोति ज्ञानानां त्सारूप्यात्‌ तदुत्पत्तेश्ष सम- 
नन्तरप्रत्ययाघीनजन्मत्वादुत्तरेषाम्‌ | अपिच नार्थज्ञानयोः सारूप्य, ज्ञानप्रतिभासिनः 
स्थूलाकारस्य परमाणुष्वभावात्‌ | एकश्चायमाकारो ज्ञानसन्निवेशी | बहूनि च सञ्चि- 
तानि रूपादीनि । कथमनयोः सारूप्यम्‌ । नचापि स्थूल एको विषयोऽवयव्यस्ति, 
तस्यावयवेभ्योऽव्यतिरेकात्‌, तन्नानात्वे नानात्वापत्तिः । एकावथवकम्पे च सर्वावय- 
विकम्पप्रसङ्गः | एकाबृतो चामेदात्‌ सर्वाबृतिः न वा कस्यचिदत्यविकलोपलम्भप्र- 
सङ्गः | अवयवस्यावरण्‌ं नावयविन इति चेद्‌, न। अमेदे तदनुपपत्तेः। भेदे वा तदा- 
TUS ATTA प्राग्वदस्य दर्शनप्रसङ्गः | कस्माच्च भिन्नोञ्वयवज्ञानाधीनज्ञानः, 
न खलु घटसंवित्‌ पटसं।वदमपेक्षते । वस्तुस्वभावादि।ते aq, न । अन्यतमानुपलम्भे- 
ऽनुपलम्भप्रसङ्गात्‌ | कतिपयावयवप्रतिपत्त वा अङ्गल्यग्रदर्श न5पि स्थूलोपलम्भप्रसङ्गः | 
अतो नास्ति कश्चित्‌ स्थूल एकाऽ्थः या ज्ञानं सरूपयात | किञ्च इदमेकेन वा केन- 
चिदात्मना ज्ञानारथंयोः सारूप्यं सर्वात्मना वा । एकदशसारूप्ये नालमपि पीतसंविदः 
सरूपम्‌ उभयोः चणिकत्वादसाधारणत्वाच्चत तदाप ग्राह्य भवेत्‌ । एव च सवः ag- 
वित्‌ स्यात्‌ । अतदुपत्तेरग्राह्यत्वमिति चेद्‌, न | प्रमाणाभावाद्‌ नोलबुद्धिनीलपीताभ्यां 
सदृशी न॑।लादेवात्पद्यत इति न नः प्रमाणं क्रमते | आंपच नीलादप्युत्पत्तौ न प्रमाणः 
मित्यनन्तरमेव वक्ष्यामः | सम च सारूप्यांमेति न ग्राह्मेतर।ववेकः | सर्वात्मना तु सारू- 
प्यमातिष्ठमानो जडत्वमप्यथस्य बुद्वावादध्यात्‌ | एवं चान्ध्यमेव जगतः | यथाहुः 
“एकदेशेन सारूप्ये सवः स्थात्‌ सवंवेदकः | सवात्मना तु सारूप्ये शानमजञानतां ब्रजेत्‌ |? 
इति । नच तदघीना ज्ञानोत्पत्तिः; उपादानविशेषाभावादेव कार्यव्यतिरेकसिद्धेः । 
कार्यदशनबलेन हि वयं समनन्तरप्रत्ययमेव वासनापरनामानमुत्तरबुद्धीनां कारणुमाच- 
FAR | तत्कार्यव्यतिरेके तदभावमुन्नयामः | नहि समग्रं च कारण कार्यं च न भव- 
तीति सम्भवति। अत उपादानमेव तन्नामदशामनुपगतं यन्न कार्यमारब्धवदिति किम- 
थंग्रहणेन | यथोक्क-यथाकथञ्चित्‌ तस्मार्थरूपमुक्त्वावभासिनः | अर्थप्रहः कथं सत्यं न 
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जानेऽहमपीदृशम्‌ ॥? इति । सिद्धः सत्स्वपि हेत्वन्तरेषु कायव्यतिरेकः | तस्मान्नोत्पत्ति- 
सारूप्ये ग्रह्मलक्षणम्‌ | नचाग्ह्ममाणोऽर्थः सिध्यतीति सिद्धं “नान्योऽनुभाव्यो ga- 
यास्ति तस्या नानुभवोऽपरः । ग्राह्मग्राहकवैधुर्यात्‌ स्वयं सैव प्रकाशते W इति । ग्राह्मल- 
चणायोगात्‌ तावन्नान्योऽनुभाव्योऽस्ति | अत एव तस्या नानुभवोऽपरः | तेनापि तद्‌- 
ग्रहणानुपपत्तेः | अतः स्वप्रकाशा धीरेवेका मोदत इति सिद्धम्‌ | यस्त्वसम्बद्धस्येव 
ज्ञानेनार्थस्य प्रकाश्यतामातिष्ठते, सोऽसम्बद्धेनापि दीपेन घटस्य प्रकाश्यतामातिष्ठत 
इति faai हेतुद्वयम्‌ | सद्दोपल॑म्भनियम उपरिष्टाद्‌ विवरिष्यत इति । 
इतश्चाकारवज्ज्ञानं यस्मात्‌ तद्वत्‌ प्रकाशकम्‌ | 


स्वयं प्रकाशहीनस्य बाह्मस्योपायसम्मतम्‌ ॥ 
अपरमपि ज्ञानस्येवाकारवत्तायां कारणमाह- इतश्चेति | युष्माकं मीमांसकानां 
तज्ज्ञानं प्रकाशकमिति सिद्धान्त इति | कस्य प्रकाशकमत आह- स्वयमिति | बाह्यस्य 
जडात्मनः स्वयं प्रकाशहीनस्य तदुपायतया सम्मतं, अन्यथा तत्प्रकाशायोगात्‌ । 
नचागृहीते ज्ञानाख्ये प्रकाश्योऽर्थोऽचधाय॑ते | 
तद्धीनप्रकाशत्वाद्‌ दीपाभासे यथा घटः ॥ 
किमतो यद्येवमत आइ- नचेति | यद्धि यस्य प्रकाशक तदू ग्रहीतमेव प्रकाशयति। 
तद्‌ यदि ज्ञानमथस्य प्रकाशकमेतदपि नागद्दीत॑ तत्‌ प्रकाशयेत्‌ | अतोऽवश्यं ग्रहीत- 
व्यम्‌ | नच तदनाकारं ग्रहीतुं शक्यम्‌, नचाथज्ञानयोराकारभे दोपलम्भः । अतोऽव- 


श्याम्युपगन्तव्यं ग्रहणस्य ज्ञानस्येवायमाकार इति साम्प्रतमित्यमिप्राय इति | तदधीन- 
प्रकाशत्वादिति ज्ञानाधीनः प्रकाशः प्रतिभासो यस्येत्यर्थः | 


उत्पन्नेष्वपि चारेषु प्रकाशाभावतः क्वचित्‌ | 
प्रतिबन्धकयोगाद्वा संवित्तिर्नोपजायते ॥ 
ज्ञानस्योत्पद्यमानस्य प्रतिबन्धो न कश्चन | 
नचाप्रकाशरूपत्वं येनास्याम्रहणं भवेत्‌ ॥ 
एवं ताव दवश्यग्राह्मतया ज्ञानस्येवाकारः अवश्यग्राह्मता च प्रकाशकतयेत्युक्तम्‌ | 
इतश्चावश्यग्राह्यतेत्याह-उत्पन्नेष्विति द्वयेन | gal ह्त्पन्नं वस्तु न गृह्यते 
प्रकाशकामावात्‌ प्रतिबन्धाद्‌ वा । यथान्धकारतिरोहितो धटः कुडयादिप्रतिब्रन्धाद्‌ 
वा यथा लोके | स एव चेतदुभयमपि ज्ञाने सम्भवति । अतो ग्रहणकारणासम्भ- 
वादुत्पद्यमानमेव ग्रह्दीतव्यम्‌ | एवं च तस्येव साकारत्वापत्तिरित्युक्तमेवेति | 
प्राक चाथंग्रहणादिष्टा तस्योत्पत्तिस्तदैव च | 
संवेदनं भवेदस्य नचेत्‌ कालान्तरेऽपि न ॥ 
यदि त्वर्थप्रकाशात्‌ प्राग्‌ ज्ञानं नोप्पद्येतैव, ततोऽसतो ग्रहणासम्भवान्न गृह्येत, 
त्त त्वेवं भव्रदूभिरपीष्यते | .उप्पन्नायामेव बुद्धावर्थस्य ज्ञातत्वाभ्युपगमात्‌ । ag; 
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थेति 
ग्रहणमित्याइ-प्राक्‌ चा 
इत्युच्यते नित्यासंविद्यतैव 
ह--नचेदिति | 


Q 


प्रागुसन्नस्पाग्रहणकारणभावादावश्यक तादात्विक 
अस्पान्तेन | यदि वूलन्नप्रतिबन्धं च केतापि न zaa 
तर्झापद्येत । ततश्चाभाव एव ज्ञानस्य भवेदित्यमिप्रायेणा 
कि हि तस्य भवेदूर्ध्वं प्राक्च नासीन्न यन ततः 
पूर्वं गृहीतं पश्चाच्च ग्रृदीतमिति भापयते 
त आहृ--किमिति | अग्रह्ममाणे विशेषे 


| 
।\ 


किं पुनः कालान्तरे न ग्रहण्‌मित्य 
प्रागम्रहणं परस्ताच्च ग्रहण मित्यनु पपन्नमिति | 
_ ज्ञानान्तरस्य चोत्पत्ति प्रकाशो न प्रतीक्षते | 
तस्य तस्यापि चान्येन संवित्तावस्थितिभवेत्‌ ॥ l 
ननृत्पन्नस्यापि संविदन्तरापेक्षया ग्रहणमिति कि नोपपद्यते अत आह- ज्ञानेति | 
युक्तं यदप्रकाशकोऽर्थः प्रकाशाय ज्ञानान्तरमपेच्चते | ज्ञानं ठु स्वयमेव प्रकाशरूपमिति 
कि तस्य प्रकाशान्तरापेक्षया | अतः सहसैव प्रकाशेतेति । तुल्यजातीयान्तरापेच्षायाः 
मनवस्था । यथाहुः--्ञानान्तरेणानुभवे हीष्टा' इति | नच ज्ञानं न ज्ञायत एवेति 
साम्प्रतम्‌ । अंभावप्रसज्ञात्‌ । उत्तरकालं च स्मृतिदर्शनात्‌ सहैव हि विज्ञानेन 
'पूर्वदृष्टमर्थ स्मरन्तो दृश्यन्ते ज्ञातोऽसावर्थो मयेति । नचाज्ञातस्य ज्ञानस्य स्मृतिरुप- 
पद्यते । उक्तं च परेः--धतत्रापि च स्मरतिः इति । एवं चापरापरञ्ञानापेच्चायामेकः 
विषयसंवित्तावेवायुः पर्यवस्येत्‌ न विषयान्तरसञ्चारो जायेत । तत्र च दृष्टं ज्ञानम्‌ । 
यथाहुः-'विषयान्तरसञ्चारस्तथां न स्यात्‌ स चेष्यते ।' इति । तदेतत्‌ सर्व मभिम्रेत्याह- 


ज्ञानप्रष्ठेन योऽप्यृध्वंमर्थाभावेऽपि दृश्यते । 
परामर्शोच्थरूपस्य स कथं वोपपद्यते ॥ 
तट्रपमर्थमालिख्य यदि धीर्नोपजायते | 
भूतकाले च यद्यथस्तत्पूर्व नोपलक्षि तः ॥ 


„इतश्च प्राग्‌ जान ज्ञयते ज्ञानाकारश्च नीलादिः, येन ज्ञानपुरस्सरमेवावगतपू्व 
निरुद्धमथ स्मरन्तो दृश्यन्ते ज्ञातो मयातिक्रान्तोऽमृको राजेति । यदि ह्यर्थस्याकारो 
मवत्‌, असत्यथ सता कथं धीरनुरज्येत । अतो बुद्विरेव तदाकारमर्थमालिर्योप- 
जायत इति युक्तम्‌ । यदि चातीते काले ज्ञानपुरस्सरमर्थो नोपलक्षितो भवेत्‌, कथ 
मिदानीं तथा स्मयेत । यथावगतप्राहिण्यो हि स्मृतयः कथं मात्रयापि पवा jal 
क्रामन्ति । तस्माज्ञानाकारों नीलादिः शानपूर्वकर्चार्भानुभव X ग्य य 
Bat |. तत्‌ पुनरिद परस्पर विरुद्ध मिवो भयं साध्यमुपलम्यते | Fi ae e 
मर्थोडनुमूयत इत्यर्थमज्ञीकरोतीति लक्ष्यते । शानाकारसाधनेन ue हे । ज्ञानपूव- 
तद्विषयमन्रतम्‌ । मैवम्‌ । नात्र शानपुरस्सरम थो5वसीयत ति 7 le xia 
सन्यते अङ्गीकारयामि तावदेनं भोत्रियमनुभवानुभव as | वंत 

`  उरस्सरीमर्थस्थितिम्‌ । एप हि 
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न्दसो द्रे वम र 
छ Ri द तसिद्धिमेवमप्यविगुणो मन्यमानोऽभ्यनुजानाति तावत्‌ प्रथमं ज्ञानसंवे | 
ततोऽनाकारोपलम्भासम्भवादेकाकारोपल्लम्भाच्चा 


नायासमेवार्थापलापं वच्याम इति 

न शक १ a 

T a भाष्यकारेणापि — ननूत्पन्नायामेव बुद्धौ अर्था ज्ञात इत्युच्यते' इति 
9 भ्यु त पि q c ` a 

छद्यनेवार्थाभ्युपगमो दर्शितः । वार्सिकरकारेणापि तथेवानुविद्वितम्‌ । अतो 

दोष इति । i SEN 


पक्तरश्चापि दृश्यन्ते वर्तमानार्थवुद्धिषु । 
नीलोऽर्थोऽयं यतो मेऽत्र agar जायते मतिः ॥ 
इतश्च जानानुविधास्यर्थः | 


आका तथाहि भवन्ति वक्कारः-नीलोऽयमथ तद्रपानु- 
TT ज्ञाननिरपेत्षे त्वर्थनिश्चये नैतदुपपद्यते | तदेतदाइ-वक्तार इति | 


तस्मात्‌ पूर्वेगृहीतासु बु द्विष्वर्थापलम्भनम्‌ । 
नचोपलब्धिरस्तीह निराकारासु - बुद्धिषु ॥ 


अतः सिद्धं बुद्धज्ञानपुरस्सरमर्थज्ञान मित्युपसंहरति-तस्मादिति । अत्रेके वदन्ति-- 
किमिदमनिष्टमापाद्ते ज्ञानमनुभूयत इति | प्रतीमो हि वयमेकस्यां संविदि ` त्रितयं 
प्रमाता प्रमितिः प्रमेयं चेति, नीलाद्याकारं प्रमेयं प्रमितिमनाकारां प्रमातारं च । तथा 
हीदृशीयं प्रतीतिः नीलमहं जानामीति। तदिह नीलपदास्पदं प्रमेयं मितिज्ञानाग्रु- 
पात्ता । प्रमाता तृत्तमपुरुषेणोपात्तः। किं पुनरत्र त्रितये प्रमाणम्‌ । प्रत्यक्षम्‌ | 
साक्षात्कारिणी हि प्रतीतिः प्रत्यक्षम्‌ | अस्ति चास्यामर्थवित्तौ त्रितयस्य साक्षात्कारः । 
तत्रापि मातमेययोः पराधीनः प्रकाशः। न मितेः, स्वयम्प्रकाशस्वात्‌ | इतरयोस्तु न 
स्वयम्प्रकाशत्वम्‌, सतोरपि स्वप्नादौ तददर्शनात्‌ | अस्ति खल्वयं पुरुषः, स्वापे 
जागरायां च प्रत्यभिज्ञानात्‌ । एवमेव विषयाः। नच तदा प्रकाशन्ते । तत्‌ कस्य 
दतोः, यदि विषयाणामात्मनश्च स्वयम्प्रकाशता संविदस्ठु स्वापादावसम्भवादेवा- 
प्रकाशाः, नाप्रकाशात्वात्‌ | अपिच मेयमातृगोचरा फलभूता संविदवगम्यते नतु तस्या 
अपि मिन्ना संवि दपरा, यदसावपि परायत्तप्रकाशाश्रीयते | तदिह स्वप्रकाशा संवित्‌ | 
तद्गोचरौ मातृमेयौ । संविद्गोचरत्वाविशेपेऽपि नात्मनः कर्मभावः, गन्तुवदुपपत्तेः। 
यथा खलु समानेऽपि क्रियाफलसंयोगविभागभागित्वे ग्रामादेः कमभावो, न गन्तुः | 
एवं प्रमाणफलसंवित्तिसम्बन्धावि शेपेऽप्यात्मनः कर्तृता । तत्‌ कस्य हेतोः | परसम- 
वायिक्रियाफलमागिता हि कर्मता । सावयवानां गन्तब्यानां च देहे गतिसमवायाद्‌ 
आत्मनि ज्ञानसमवायात्‌ । तत्रासौ ग्रामः कर्म । तथाच विषया इति ते तथा । अतो 
निराकारेव संवित्‌ स्वमहिम्ना {सध्यन्ती मातमेयावपि व्यवस्थापयति । किमिदानीं 
प्रमत्तवचस्सत्यं पूर्व बुद्धिरुत्पद्यते Ad पूर्व ज्ञायत इति । न, बुद्धयपदेशात्‌ तस्याश्चा- 
नुमेयत्वात्‌ | अस्ति वा बुद्धिसंविदी मेंदः | अस्तीति रमः । का तहिं बुद्धिः, का 
q संवित्‌ | आत्ममनस्संयोगो बुद्धि; | बुदधिर्ञान मित्यनर्थान्तरम्‌ । फलभूता संविदः 
नुभवादिपदास्पदम्‌। तया चात्ममनस्संयोगः कारणमूतोऽनुमीयत इति किमदुपपल | 
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अदूरविप्रकर्षादन्यतरत्रान्यतरपदप्रयोगः । नन्वेदं संविदि संवेश्रेधु च etary 
संवेद्द्योपलब्धिप्रसज्ञः | नचेवम्‌, एकाकारसं वेदनात्‌ | उक्तमत्रेक एवाकारः sbi 
अनाकारा संवित्‌ प्रकाशत इति । किमिदानीमसंवेद्येव संवित्‌ । न बरुमोच्संविद्येति | 
संविभक्तयेव हि संवित्‌ संवेद्यते न संवेद्यतया | केय॑ वाचोयुक्तिः । इयमियं नास्याः 
कर्मभावो विद्यत इति, स्वयम्प्रकाशत्वात्‌ । नचेवमसंवित्‌ । न, अतन्मूलत्वात्‌ 
संवेद्यभावस्य सर्वभावानां, सा हि सत्रभावानां सिद्धिः नचासञ्चेतिता सिध्यतीति कथं 
तेऽपि सिध्येयुः । अतः संवित्प्रकाश एव द्वेतं साधयतीति किं सिद्धसाधनेन । संवि- 
दुपारूढो हि नीलादिरद्वैतमापादयति | संविदेव त्वनाकारसंविदितया ब्यतिरेचितो 
नीलादिर्नाद्वेताय sea इति सिद्ध प्रमाता प्रमितिः प्रमेयं चेति । तान्‌ प्रत्याहन 
चेति । अयमभिप्रायः--श्रोत्रियदृश्येव तावद्‌ बुद्विरनुमेयेति लक्ष्यते | यदेवमाह-- 
ज्ञाते त्वनुमानादवगच्छुती' ति । यत्तु ज्ञानामिप्रायं तद्‌ न संविदभिप्रायमिति | 
तन्न | पर्यायत्वादनयोः | चेतना बुद्धिः ज्ञानं संविदित्यनर्थान्तरमिति लौकिका 
बुध्यन्ते | नचात्ममनसोः संयोगश्चेतना, रूपादितुल्यगुणत्वात्‌ | तच्चेतनात्वे च 
मनसश्चेतन्यप्रसङ्गः | तस्यात्ममनसोः साधारणत्वात्‌ | अचेतना बुद्धिरित्यलौकिकम्‌ | 
यथाहुः बुद्धिश्चेतनैव हि गम्यते । इति । अतो येवासावनाकारा संविद्‌ भवता- 
भिमता सैव तावद्‌ बुद्धिः, तदमिप्रायमेव बुद्वयनुमेयत्वाभिधानम्‌ | न त्वनाकारा 
संविदपरोच्षमनुभूयते बुद्धिश्चानुमीयत इति साम्प्रतम्‌ | तदयमर्थः--यासौ लौकिकी 
बुद्विर्नासावनाकारा अपरोचमुपलभ्यते | तस्मात्‌ प्रत्यक्षबुद्धिवादिनायमाकारो ज्ञान- 
सन्निवेशी वाच्यः | यथास्माभिरुक्कम्‌ | यथा वाचिकं वा सिद्धान्तः अर्थ एव प्रत्यक्षो 
न बुद्धिरिति। तत्र चोक्का बुद्धयनुमाने लिङ्गानुपपत्तिः | अतोऽसिद्वमनिराकाराया 
बुद्धेरनुपलम्भात्‌ संविदेव द्वेतं साधयतीति | 
| विषेकबुद्धयाभावाच्च साकारस्य च दशनात्‌ | 


साकारवत्तया. बोधो ज्ञानस्यैव प्रसज्यते ॥ 


अपिचेवं सहोपलम्भनियमात्‌ त्रयस्यामेदापत्तिरित्याह--विवेकबुद्धयभावाच्चेति | 
त्रयाणां विवेकबुद्धयभावादेकस्येव ज्ञानस्याकारवत्तया बोधः प्रसज्यत इति वक्ष्यमाणेन 
सम्बन्धः । ज्ञानग्रहणमुपलक्षणार्थम्‌ | एकमेव तत्त्वमाकारवदू भवेदिति विवक्षितम्‌ | 
यो हि मेयमातुप्रमासु सहोपलम्भमातिष्ठते तस्यान्यतरविविक्तान्यतरबुद्धयभावादभेद 
एव त्रयस्यापद्येत, मेदे नियमायोगात्‌ | भिन्नानां हि घटादीनामनियतः सहोपलम्भः | 
ते हि सहभावेन विवेकेन चोपलभ्यन्ते | अतोऽनियमव्यास्तो भेदो नाईति व्यापकविरु- 
द्वोपलब्धों भवितुं धुम इवाग्निना व्यास्तो$नग्नौ | भिन्नावभासाद्‌ भेद इति चेद्‌, न । 
अनेकान्तात्‌ | तत्रेतत्‌ स्याद्‌, एकदापि हि त्रितयमनुभूयमानं भिन्नमेवावभासते घट- 
कुड्यादिवदतो भिद्यत इति, तन्न | अनेकान्तिकत्वाद्‌ भे दोपलम्भस्य भेदे । उपलभ्यते 
खलु द्विचन्द्रादिबोषेऽभिन्नश्चन्द्रः | नचेकस्माद्‌ भिद्यते | तत्‌ कस्य देतोः । सहोपल- 
म्भनियमादेव | स हि मुख्येन नियतसहोपलम्भः, तन्न ततो भिद्यते । तदनियतसहोप- 
जम्भा एव भावा भेदेनावसीयमाना भिद्यन्ते नेतरे | यथाहु;-- न भिन्नावभासित्वेऽ- 
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( १२७ ) 

प्यर्थान्तररूपत्वं नीलस्यानुभवात्‌ तयोः सहोपलम्भनियमाद्‌ द्विचन्द्रादिवदि' ति । नन 
भिन्नयोरपि रूपालोकयोः सहोपलम्भनियमो दृष्टः । a fie 

ष्टः [लोकोपलम्भा न रूपबुद्धियतः। 
तन्न, केवलस्यापि क्वचिदालोकस्य दर्शनात्‌ | रूपस्य च प्राणिविशेषेष्वनालोकस्य । 
सन्ति fe केचित्‌ प्राणिनः येऽन्धकार एव रूपमालोकयन्ते | आलोके तु प्रतिहन्यन्ते | 
मातृमेयसंवेदनानि तु सहेवोपलभ्यन्त इति न भेदमर्दन्ति । नहि नीलाद्‌ भिन्नं पीतं 
तेन सह नियमेनोपज्ञभ्यते | अतः सहोपलम्भनियमादभिन्नं त्रयमापद्यते इति । ननु 
चायमुपाज्ञम्भोऽस्तु सहोपज्ञम्भनियमवादिनामे केषां मीमाँसकानाम्‌ । ये तु विषयवित्ति- 
पुरस्सरी बुद्धिसंविदमातिष्ठन्ते, तेषामसिद्वः सहोपलम्मनियमः | सदेव हि विषत्रसंवे- 
दनोचरकालमेव संविदुपलभ्यते | यथाहुः--'पूर्व संग्रह्मते पश्चाज्ज्ञानं तज्ञातताव- 
mal इति । तान्‌ प्रत्याह-सेति त इत्यन्तेन । अयमभिप्रायः-इदं तावदविवादं साकारं 
वस्तु ayaa इति | साकारदशन चेदमप्रत्यक्षे संवेदने नोपपद्यते, विषयः सन्मात्रतया 
न प्रकाशते यतः | तथा सति नित्यप्रकाशापत्तेः । अतो विषयोपलम्भसत्तयेव विषयः 
प्रकाशः, न तत्स्वरूपसत्तया | विषयोपलम्भसत्ता चासिद्धा न सत्तानिबन्धनव्यवहाराय 
घटत इति तल्सिद्विरास्थेया | न च वित्तेरन्या सिद्धिर्मावानां तदू यद्युपलम्मों विदि- 
तोऽसिद्धः, तदसिद्धौ विषयासिद्विः, येन स एव तत्सिद्धिरिति विश्वमस्तमितम्‌ | 
अतोऽस्मात्‌ साकारस्येव वस्तुनो दर्शानादनुपपद्यमानादवगम्यते यदस्ति सहोपलम्भ 
इति | अन्यथा तद्दशेनायोगात्‌ | यथाहुः अप्रत्यच्ञोपलम्भस्य नार्थदृष्टिः प्रसिध्यति ।' 
इति। अतः सिद्धं सदोपलम्भनियमाज्ज्ञानस्याकारवत्तया बोधः नास्ति तत्त्वतो भेद 
इति । 

नह्येवं कल्पना शक्या निराकारादितो aR: | 
गृह्यतेऽर्थस्ततः पश्चात्‌ साकारः सम्प्रतीयते ॥ 


आइ-यद्युपलम्भसिद्धाबुपलभ्योऽपि न सिध्यति, अस्वूपलम्भासिद्धिः | उपल- 
म्मान्तरेण तु सिद्ध उपलभ्यं साधयिष्यति । एवमपि सहोपलम्भनियमासिद्धिरित्युप- 
लम्भसिद्विपूर्वकत्वादुपलम्यसिद्धेः । उपलभ्यसिद्विपुरस्सरी तूपलम्भसिद्धिः प्रतिः 
aan, सिद्धेरसिद्वौ साध्यासिद्धेः | सिद्धिसिद्विपूर्विका तु साध्यसिद्धिः किं 
नेष्यते | अतोऽसिद्ध एवायं देतुरत आह--नहीति । अस्यार्थः--नेयमिदुशी कल्पना 
सम्भवति यदनाकारा संविदादावनुभूयते ततश्च पश्चात्‌ साकारोऽर्थ इति । निरा- 
छारखुद्वयनुपलन्धेरुक्कत्वात्‌ । इतश्च नैवं कल्पना युक्ता । कथं हि स्वोपलम्भकाले 
संमिन्नो ऽर्थः स्वोपलम्भोपलम्भावसरे संवेद्येत, यो द्युपलभ्यमान एव न सिद्धः सोऽ 
न्योपलम्मावसरेऽनुपलभ्यमान एव सेत्स्यतीति सुव्याहृतम्‌ । अपिच अन्येन संवेद्‌- 
नोपलम्मे सोऽप्यसिद्वस्तत्साघनाय न प्रभवतीत्यपरापरापेद्चायामनवस्था । एकासिद्धौ 
सर्वासिद्धिः | क्वचिद्वा स्वप्रकाशोऽन्येऽपि तथा स्युरविशेषात्‌ । अतः स्वात्मानं विष 
याकारं च युगपञ्ज्ञानमुपलभत इति सिद्धः सद्दोपलम्भनियमः। एकव्यापारे क्रमायो- 
गात्‌ । एकः खल्वयं संविदः स्वात्मनि विषयाकारे च व्यापारः, प्रकाशात्मा नाये 
क्रमभावी न सम्भवतीति | | 


164 


( १२८ ) 
आकाखच्त्वभेदो ऽत्र ज्ञात्वा शक्येत भाषितुम्‌ | 
्राग्बु द्विम्रहणादर्थे dfafsafa साधितम्‌ n 
ननु मा भूदनाकाराया बुद्धेरुपलम्भः | सापि त्वाकारवत्येवोपलप्स्यते अर्थश्च | 
तस्मादू द्वयोराकारवत्त्वं भविष्यति । ततश्चापलम्यत इति किमनुपपन्नमत आह-- 
आकारेति । अस्यार्थः--योऽयं ज्ञानाथयोराकारवत्त्वभंदः AAT शातः स्यात्‌, तथा 
सति ज्ञात्वा भाषितुमपि शक्येत | नोल्पीतभेदवत्‌ | vat भाषिठु शक्यम्‌ ईदृशो 
ज्ञानाकार ईदृशोऽअर्थाकार इति, नीलाद्याकारमात्रज्ञानादिति | एवं हि सर्वं समञजसं 
भवति | यदि बुद्विग्रहणात्‌ प्रागेव साकारोऽथः सिध्यति, ततो हि तत्सिद्धयन्यथानु- 
पपत्त्या ज्ञानमपि कदाचित्‌ सिध्येदिति सिध्यति द्वतम्‌ | अत्र पुनरणहतायां बुद्धावथां 
न सिध्यतीति साकारस्य च दर्शानादित्य’ त्र साधितम्‌ | अतो न कथञ्चिद्‌ द्वेतसिद्धि 
रित्यभिप्रायेणाइ- प्रागिति | 


नचार्थाकार एवायं ज्ञानारूढः प्रतीयते । 
नहि सोऽन्तः प्रवेशाय पर्याप्तो नाथहानये ॥ 


अन्यन्मतं- सत्यमाकारवद्‌ ज्ञानं, किन्तु अर्थनायमाकारो ज्ञान आधीयते | अथ- 
मेवार्थज्ञानयोः ग्राह्मग्राहकभावः, यदर्थस्य ज्ञाने स्वाकारसमर्पणम्‌। कथमपरथा JIQ- 
कत्वादतीतो5समसमयभाव्यर्था ज्ञानालम्बनं भवेत्‌ | यथाहुः--“मिन्नकालं कथं ग्राह्म- 
मिति चेदू ग्राह्यतां विदुः । हेतुत्वमेव gia ज्ञानाकारापणक्षमम्‌ ॥” इति | 
एतददषयति--नचेति । किमिति नेवमत आहई--नहीति । अर्थाकारो 
quad: | नच धमः स्वाश्रय दाठुमाश्रयान्तर वोपगन्दुं प्रभवति, स्वरूपहानापत्तेरिति | 


इत्थम्भावे प्रमाणं च तस्य वक्तं न शक्यते | 
तदीयप्रतिबिम्बत्वमतस्मादेव नेष्यते ॥ 


अपिच प्रमाणान्तरप्रसिद्धऽथस्याकारवत््वे भवेदप्येवम्‌ । नच तस्याकारस्येत्य- 
म्मावे5र्थधर्मत्वे प्रमाणमस्ति, हेत्वन्तरसम्भवे5पि कार्यानिष्पत्तिः कारणान्तरवैकल्यं 
सूचयतीति तु निराकृतमुपादानविशेषादेव कायसिद्धेरुक्तत्वादित्यभिप्रायेणाह--इत्थ- 
मिति | ये तु वदन्ति-मा नामाथाकारो5थ हातुमाश्रयान्तरं वोपगन्तुं प्रभवति । अर्थ- 
स्येव प्रतिबिम्बमिदं शुद्धादशप्रतीकाशे स्वच्छ ज्ञानात्मनि दृश्यत इति | तान्‌ प्रत्याह- 
AA | एतस्मादेवेति | अथाकारत्वे प्रमाणाभावादित्यथं! 


निश्चन्द्र बिम्बरूपं हि दृष्टं यन दिवा जले | 
स रात्रौ खे च तं दृष्टवा जानाति प्रतिबिम्बताम्‌ ॥ 


तानेव प्रसिद्धप्रतिबिम्बो दाहरणेन प्रतिबोधयति-निश्चन्द्रेति | तमिति योग्यतया 
चन्द्रः प्रतिनिर्दिश्यते | खे च जले चेत्यर्थः | 
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( १२६ ) 
विज्ञाने न कदाचित्तु प्राङनिराकारदशंनम्‌ | 
बाह्येवाकारवत्ता धीर्येनेवं कल्पना भवेत्‌ ॥ 
नचेष न्यायोऽत्र सम्भवतीत्याह-विज्ञानेति। 
शब्द्गन्धरसानां च कीदृशी प्रतिबिम्बा | 
ज्ञाने च गृह्यमाणस्य कथं स्यादथधमंता॥ 
अपिचास्तु रूपवत्सु प्रतिबिम्बकल्पना, अरूपाणां तु शब्दादीनां प्रतिबिम्बकल्पना 


न कथञ्चित्‌ सम्भवतीत्याइ--शब्देति | अपिच नीलाद्याकारा संविदुपलभ्यते । तत्‌ 
किमपराद्वमनया, यत्तामनादुत्यायमाकारोऽथधर्मतयाम्युपगम्यते प्रतिबिम्बवच्च agja- 


सित्यभिप्रायेणाह--ज्ञाने चेति । 

बाह्याभ्यन्तरदेशत्वान्न चार्थज्ञानयोमिथः । 

सम्पर्कोऽस्ति यतो मोहादविवकमतिभवेत्‌ ॥ 

qa वदति--नार्थाकारो ज्ञाने सङ क्रामति । नचार्थस्थः प्रतिबिम्बो दृश्यते । 

किन्तु ज्ञानमर्थनायोगोलकमिवाग्निना BEATA । अतोऽयसीव भास्वराकारो मोहादथा- 
कारो ज्ञाने दुश्यत इति । तं प्रत्याह--बाह्यात । अयस्तंजसोहि सन्निकर्षाद्‌ युक्तो 
मोहादविवेकभ्रमः । बाह्याभ्यन्तरदेश) g शञानाथावतम्युक्ता । ततः कथमनयोमोहाद्‌- 
विवेकभ्रम इति । 

असम्मूढस्य चाहृष्टे न सम्मोहप्रकल्पना | 

कल्प्यमानेऽथवाप्यवं न हयोखतिष्ठते ॥ 

अपिच कश्चिदेकः सम्मूढो भवति जगतस्तु सम्मोहकल्पना सम्मोइ एव । नचात्र 
कश्चित्‌ कदाचिद्सम्मूढा दुश्यते | सवस्य विवेकादशंनात्‌ । अतो न सम्मोहकल्पना 
युक्तेत्याइ--असम्मूढस्याते । यांदे ठु ज्ञानाथयों विववक्तया रदशने5पि सम्मोहः कल्प्यते; 
ly ~ ~ 

तर्हि द्वयोरेव नावातेडेत | एव है. यथमेव तत्त्वान TAS VA सम्मोद्दोऽभि- 
a ट्ट! 
धीयतां) किं विशेषांदेत्याह--कल्यमान हल l 
संसगंधर्म आकारस्तस्मादेव न युज्यते । 
दृशमेदादसंसगां मूतामूतेतया तथा ॥ 
दर्शनं--नार्थाकारों मोदाज्चान“बगम्यत । किन्तु सांसगिकोऽयमाकारश्‌- 
र le eS । तदप्यत एव बाह्याम्परन्तरदेशत्वादनु पपन्‍न मित्याह--संस- 
बानि । तदेव प्रकट्यति--देशमेदादिति। अपच) अमूतं ज्ञानं मूतो5थः कथमनयोः 
i > श [नादिव्याह-मूतामूततया तथेति। 
५ ६९ त । घटाकारादावदश ना GATE TAS 
संसगंधमं आकारो AIL ey 

भ्रेलोक्येन प्रसङ्गाच्च संसर्गो नककालता । 

` € 
तचाप्याजंबतः स्थानं ज्ञानेनार्थस्य विद्यते ॥ 
१७ 
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( १३० ) 


अन्व॑सत्यप्येकदेशत्वे एककालतया संसर्गो भविष्यतीत्यत आह--त्रेलोकयेनेति । 
लोक्यं हि ज्ञानेन समकालतया संसं संसर्गजन्माकारं प्रतिभासयत्‌ | नचेवमस्ति | 
तस्मादतिव्याप्तेनेककालतया संसर्ग इति | नन्वार्जवावस्थानं ज्ञानाथयोः संसर्गा भवि- 
ष्यतीत्यत आह--नचेति | निर्मुखस्याजवाभावाद्‌ न शानेनार्थस्याजवावस्थानम्‌ | सर्व- 
तोदिक्पदार्थबोघेन सर्वतोमुखत्वे वा सर्वार्थसंसग प्रसज्ञात्‌ सर्वाकारोपलब्धिः । नहि 
सर्वतोमुखं कस्यचिदेकस्यामिमुखं युक्तमिति | 
सर्वथा कल्पनायां च चल्ुपापि रसादयः । 
गृह्येरन्‌ सर्वभावानामण्वाकाराशच तदूगताः ॥ 
अपिच, येनैवार्थेन ज्ञानस्य संसर्गः कल्प्यते, सर्वथेव तेन संसर्ग कल्पयितव्यः, 
निर्भागत्वात्‌ । एवं च चच्नुषेकत्र भावेऽनुभूयमाने तेनेव तद्गतरसाद्युपलब्प्रसङ्गः, 
तदूगतसूद्माकारोपलब्धिश्चेत्याह-सवंथेति | 
नचापि त्रिषयत्वेन स्थाने संसगकल्पना । 


विषयत्वं हि कीहक्स्यात्‌ प्रागाकारोपलम्भनातू ॥ 
ननु यदेव तदर्थस्य ज्ञानं प्रति विषयतयावस्थानं सोऽनयोः संसर्गो भविष्यतीत्यत 
आह--नचेति | अत्र कारणमाह--विषयत्वमिति | अयमभिप्रायः-संसर्गाकारवादिना 
हि प्रागेवाकारोपलम्भनात्‌ संसगों वक्तव्यः | नच विषयत्वमाकारोपलम्भनात्‌ प्रागस्ति | 
अतः कथं तन्निबन्धनाकारा संविद्‌ भवति । 
नह्यसंचेतितो भावो विषयस्ेन कल्प्यते | 
विषयत्वात्‌ तदाकार आकाराद्विषयश्च सः ॥ 
किमिति न स्यादत आह--नहीति । संवेद्यमान एव हि भावो विषय इति विषय- 
विदः | अत उपलम्भोत्तरकालमेव विषयभावान्न तन्निबन्धन आकारबोधः शक्यते- 
ऽङ्गीक्ुंमिति । एवं ठु कल्प्यमान इतरेतराश्रयं प्राप्नोतीत्याह-~विषयेति । नीलत्व- 
विषयत्वेन संसगांतू तदाकारो निष्पद्यते | तदाकारनिष्पत्त्या च तस्य विषयभाव इति 
दुसत्तरमितरेतराश्रयांमति | 
द्वयोराकारनिर्मुक्त॑ सत्वं संसृष्टता तथा | 
स्वरूपतः परिच्छिद्य वक्तमित्यादि युज्यते ॥ 
दृषणान्तरमाह--द्वयोरिति | अयमभिप्रायः--यदि ज्ञानार्थयोद्व॑योरप्याकारशान्यं 
स्वरूपमवगतं स्यात्‌, पुनश्च कदाचित्‌ संस्पृष्टत्वेनाकारसंवित्तिः, तदा भवेदपि संसर्ग" 
घर्माकारकल्पना | नचंवमस्तीति वक्ष्यामः । 
नचाप्यस्येह्‌ सदूभावः प्राग्गृहीतो नचोपरि | 
नद्याकारविनिर्मुक्तं म्राह्ममस्तीति भाषितम्‌ ॥ 
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( १३१ ) 


नचार्थस्य ज्ञानाद बिविक्तस्य सदभावो ग्रहीतप्र्वः | नच ज्ञानस्योपरि ग्रद्यते येन 
चूर्शहरिद्रयोरिव विविक्तगहीतयोरनयो' संसर्गः कल्प्यत इत्याह-नचेति | कारणमाह 
नद्दीति । संसर्गधमत्वे ्याकारस्य प्रथमं द्रयोरप्यनाकारबोषेन भवितव्यम्‌ । नचाकार- 
शून्यं ग्राद्यमस्तीति पर्व मुक्तमिति । 


तस्मादर्थन संसर्गो निष्प्रमाणक एव ते | 
ज्ञानवेचित्यसिद्धगथ नचास्त्यर्थस्य कल्पना ॥ 


उपसंहरति तस्मादिति | किं पुनरिदमर्थस्य सदभावो न ग्रहीत इति | ज्ञानवैः 
चित्र्यानुपपत्तिरेवं ह्यर्थस्य सद्भावे प्रमाणम | स्वच्छाकारस्य हि ज्ञानस्य न कारणान्त" 
रमन्तरेशाकारसम्बन्धस्तदवै चित्र्यं चोपपद्यते । अतोऽस्ति कश्चिज्‌ ज्ञानातिरिक्को देतय" 
नेदं वेचित्र्यमाधीयत इत्यभ्युपगन्तव्यम्‌ । न चेन्द्रियाण्येव तत्र कारणमिति युक्त, 
तेषामेकरूपत्वेन कार्यवैचित्र्यानुपपत्तेः | नच समनन्तरग्रत्ययादेव केवलाद्‌ विचित्राका- 
रदर्शनमुचितं, विसदृशप्रत्ययानन्तरमेव हि वयमेकान्तविसदुशं प्रत्ययमपादीयमानमुप- 
लभामहे | तत्‌ तद्धेतुकत्वेऽनपपन्नम्‌ | यथाकार्यदर्शनम तु विचित्रा एव द्वेतवः 
कल्प्यन्त इति युक्तम्‌ । ते चार्थशन्दवाच्याः | एवञ्च प्रसिद्धसद्‌भावोऽ्थः ज्ञानं चावि- 
वादसिद्धमेवेति प्रसिद्धसद्भावयोर्न्याय्य एव संसगः, अत आह-ज्ञानवैचितर्येति । 


तदधीनं हि वैचित्र्यं क्व हृष्टं येन कल्प्यते | 
निराकारेण चोत्पत्तिवे चित्र्याकारयोः कथम्‌ ॥ 


किमिति न कल्पना, अत आह--तदिति | यदि वैचित्र्यमर्थाधीनतया विदित- 
प्रतिबन्धं भवेद्‌; एवमर्थमनुमापयेत्‌ | अत्यन्तापरिदृष्टपूर्वन त्वर्थेन न क्वचिद्‌ वैचि- 
व्याधानं दृष्टमिति न तद्दर्शनेन तदनुमानं युक्तम | कायंदशंनबलेन कुतश्चिदेव समन- 
न्तरप्रत्ययविशेषात्‌ किञ्चिदाकारं ज्ञानं जायत इति न नोपपन्नम्‌ | विलक्षणा हि ते 
उपादानविशेषा विलन्षणशक्तय इति न किञ्चिद्‌ दुष्यतीति कायंदशनबलानुसारिण्या- 
मेव च कारणव्यवस्थायां सुष्वापादावप्याकाराभावसिद्धिः । कार्याभावेन कारखाभा- 
वानुमानात्‌ | भवति तु तास्वपि दशासु स्वच्छ्ुसंवित्सन्तानः परस्ताज्‌ ज्ञानदशानाद्‌, 
अनुपादानकारणस्य तस्यानुपपत्तेः | कथमनाकारादाकारवतो निष्पत्तिरिति चेत्‌, कथं 
विसदृशादू विसदृशस्योत्पत्तिः | तत्रापि शक्तिभेद एव कार्य दशंनबलानुमेयो निबन्धः 
नम्‌ | कश्चिदेवेद मूर्छ दावन्ते प्रत्ययभेद आविरस्ति, यः परस्तान्मूछीच्छेदे नीलाद्या- 
कारप्रत्ययमुपजनयति । स तस्यायमचिन्तनीयो महिमा कार्यदर्शनप्रमाणको न मीमां- 
स्यत इति सक्तमर्थसद्‌भावो न ग्रह्ीत इति । अपिच यदि साकारोऽर्थः तदधीनं च 
ज्ञानानां वैचित्यं, कथं तर्दि मूर्छांदावन्तिमेन निराकारेण ज्ञानेन परस्ताद्‌ भाविनो 
ज्ञानजातस्याकारो वैचित्र्य वोपपद्यते | नहि तदुभयम'प्यथजन्यं) सत्येव तस्मिन्नभावात्‌ | 
मू्छायामपि ह्यर्थ आसीदेव | नच तेनासावाकारो दशितः | अतो व्यभिचारिणः सम- 
नन्तरप्रत्ययविशेषादेव निराकारादपि वेचित्र्याकारयोरुसपत्तिरभ्युपगन्तव्या | एवञ्च 
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adda तथाभ्युपगन्तुमुचितम्‌ | किमर्थः हेश | पठन्ति च | “अर्थग्रहः कथं सत्यमि ति | 
तदेतदाह--निराकारेणेति । 
O निराकाराच्च विषयाद्‌ बुद्धयाकारो5तिविस्मयः | 
स्मृतिस्वप्नादिबोधेन स्यादनाकारता तव ॥ 
अपिच, साकार नीलादयो विषया ज्ञानं सरूपयन्त निराकारस्तु गगनकुसुमराश- 
विषाणवन्ध्यासुतादिविषयः कथं बुद्धावाकारमादभ्यात्‌ । न fe तत्र विषयाकारो नाम 
कश्चिदस्ति | बलात्‌ तत्र बुद्धिरेव साकारेति वक्तव्यम्‌ | तद्‌ व्यापकमस्ठु | किमघजः 
रतीयेनेत्यभिप्रायेणाह- निराकारादिति | अपिच पूर्वानुमूतेषु स्मर्यमाणेषु असम्बन्धः 
स्वभावेषु स्वप्नादिवोघे चात्यन्तानन्ताननुभ्‌तस्वशिरच्छेदादिविषये विषयाकाराभावाः 
दनाकारस्तद्वादिनां ज्ञानमापद्यत इत्याह स्मरतीति । 
नहि तत्रार्थसंसगः केवला वासनेब तु | 
हेतुस्वेनोपपन्नेति सेव जाप्रद्धियामपि ॥ 
अत्र कारणमाह-- नहीति । सतासतेति भावः | कथं तहिं तत्राकारासम्बन्धः अत 

आह~ केवलेति | वासनेति | समनन्तरप्रत्ययमेवोपादानापरनामानमुपादत्ते | Ad 
ज्ञानातिरेकिपूर्वं चिरम्तनबौद्वमतेन वासनामेदो वर्णित इति वेदितव्यमिति | एवञ्च 
जाग्रदबुद्धष्वपि वासनाहेतुक एवाकारप्रतिभासो युक्त आश्रयितुं, किमधंजरतीयेनेत्य- 
भिप्रायेणाह--इतीति | 

अन्वयव्यतिरेकाभ्यामेय॑ ज्ञानस्य गम्यते । 

आकारो नहि बाह्यस्य ज्ञानापेतो निदश्यते ॥ 

बाह्यापेतो मया यद्वत्‌ तस्मात्‌ संसगंवागियम्‌ | 

निराकारेऽपि विज्ञाने वास्नास्वेब युज्यते N 


किञ्च, अन्वयव्यतिरेकाभ्यां ज्ञानाकारकल्पनैव साधीयसीति दर्शयति अन्व- 
येति । एवंशब्दों युक्कघन्तरोपन्यास इति । कथमवगम्यते, अत आह--नहीतिवद- 
न्तेन । अस्यार्थः असत्यपि बाह्ये स्वप्नादौ ज्ञानमात्रान्वया देवाकारान्वयो दृश्यमानो 
ज्ञानप्रभावित एवावसीयते । न त्वेवमर्थवादिनो ज्ञानापेतमर्थस्याकारान्वयं दर्शयितुं 
शक्ताः | असति ज्ञान आकारप्रतिभासायोगादिति । अतः सिद्धं तावद्‌ वासनानिमित्त 
एवायं ज्ञानाकारो नार्थसंसर्गधमं इति | यदित्ववश्यं सांसर्गिकोऽयमाकारो वक्तव्यः 
परमस्तु स्वभावनिराकाराणां ज्ञानानां वासनासंसगनिबन्धनस्वेनाकारस्य सलवार 
त्तिरित्याह - तस्मादिति । 


हयोरप्येक आकार इत्येतस्याप्रमाणता | 
देशभेदादसंसर्गाद्‌ द्योशचानवधारणात्‌ ॥ 
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प्रत्यूढः संसगंधमपञ्चः | अन्यन्मतं--नीलादिराकारो भासते | नचायं ज्ञानार्थयोर- 
न्यतराश्रयतया निर्धारयितुं शक्यते | तदयमग्द्यमागो AAT एक एव द्रयं साकारय- 
तीत्याश्रीयते लाक्षाराग इव ufefed मशियगलम । तदेतदुपन्यस्य दुषयति--द्वयो- 
रिति। कथमप्रमाणमत आह-- देशभेदादिति । अन्तःस्थं हि ज्ञानं बहिरथः | 
नानयोः सन्निकर्षोऽस्तीति नेदमुभग्मेकमाकारमपजीवितमुत्सहते | मणियुगलं तु 
सन्निहितमेको लाक्षारागो5नुरः्ञयतीति न नोपपन्नमिति । ननु भिन्नदेशयोरपि कुत- 
श्चित्‌ संसृष्टयोरेकाकारोपजीवनं भविष्यतीत्यत ae—adanifef | उक्तमिदं 
नानयोः कदाचित संसर्गो गम्यते मणेरिव प्रमाणाभावादिति | अपिच प्रथगवधारित- 
सदूभावस्य द्वयस्य साधारणं आकारो भवेत्‌, नत्वत्र विभक्काकारं द्रयमुपलभ्यते । सर्वः 


A . e ha S 
दैवेकाकारोपलम्भात्‌ | उक्तं च--'अर्थज्ञानयोराकारभेदं नोपलभामहे? इति । तदेतदाइ 
~-द्वयोरिति | 


एवमेवार्थबुद्धयो: स्यात साद्रश्यान्नाविभक्तता । 
भेदे ज्ञाते हि area नाज्ञाते स्यात्खपुष्पबत्‌ ॥ 


अन्यद्दर्शनं- विभक्काकारमे वेदमुभयमत्यन्तसुसदृशत्वेन त्वाकारविवेको न लच्यते 
नीलोत्पलवन इव कादम्बकानामिति। एतदुपन्यस्य दूषयति एवमिति | सादुश्याद- 
विभक्तता न स्यादित्यन्वय इति | कारणमाह- भेद इति | निज्ञातभेदयोहौन्दीवरका- 
दम्बयोः सादुश्यादविवेकाभिधानं युक्तम । एथगनवगतपृवस्य त्वथस्य खपुष्पतुल्यस्य 
x ON c A 
सादृश्यादविवेक इति महानयमविवेक इति । सर्वे चेते बाह्यार्थवादिबोद्धेकदे शिपच्छ 
उपन्यस्य दूषिता इति वेदितव्यमिति । 


तथा द्विचन्द्रमायादावन्यथार्थे व्यवस्थिते । 
या स्यादाकारसंवित्तिनीसावर्थेनिबन्धना ॥ 


इतश्च ज्ञानस्याकार इत्याह तथेति | द्विचन्द्रादिविभ्रमेष्वन्यथार्थे व्यव स्थितेऽ- 
न्याकारा बुद्धिरुपजायते | तच्चार्थनिबन्धनत्वे त्वाकारस्य नोपपद्यते । कथं ह्न्याकारो- 
sat ह्यन्याकारां धियमुपजनयेत्‌ | तदवश्यमसत्यप्यर्थे भासमान आकारो ज्ञानस्येव 
वक्तव्यः | अतः सर्वत्रेव तथावधारणुं युक्तमित्यभिप्रायः । 


aad तारका तिष्यो दारा इत्येवमादिषु । 
नैकत्रार्थ विरुद्वत्वाल्लिङ्गानेकत्वसम्भवः॥ 


किञ्च यदेतद्‌ विरुद्धानेकलिज्गत्वमेकर्य नक्षत्र तारका तिष्यो दारा इत्यादिषु 
CC ~ 2. 
तदर्थाकारत्वे नोपपद्यते विरुद्धधर्माध्यासस्य मेदनिबन्धनत्वेनाथभे दापत्तेः | भिन्नान्येव 


c 


तु विचित्रवासनानिबन्धनानि विचित्रार्थज्ञानानि जायन्त इति युक्तम्‌। तदेतदाइ- नक्षु- 


त्रमिति | 
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कुणपादिमतिम्तथा । 


परित्राटकामुकशुनां 
होकस्मिन्नप्यपेक्षया ॥ 


दी घेहस्वत्वतर द्विश्च 
यभैकस्यामेव प्रमदातनौ येयं परिब्राटकामकशनां कणापं कामिनीभक्न इति 
कल्पना भवति, साप्येकात्मत्वादे कस्यार्थैस्यार्थवादिनां नोपपद्यत इत्याह ~ परिव्राडिति | 
अत्र नार्थनिबन्धनेत्यनुषञ्जनीयमिति | इदं चापरं बाह्यार्थवादिनां नोपपद्यत इत्याह-- 
dit । एकैव हि प्रदेशिन्यञ्गषमध्यमाङ्गल्यपेच्चया दीर्घहस्वतयावगम्यते, तच्चेतदै- 
कात्म्ये तस्यार्थवादिनां नोपपद्यते । पूर्वै च प्रमात्रपेक्तयानेकाकारसंविदुक्ता। अत्र ठु न 
केवलं भिन्नानां प्रमातृणामेकत्रानेकाकारबु द्धिः, एकस्यापि तूपाधिमेदादनेकाकारवोधो 
दृश्यत इत्युक्तमिति | 


घटत्वपाथिवद्रव्यसंज्ञेयादिम तिस्तथा | 
युगपदूःम्राहकाणां च न स्यादैकात्म्यवत्तया ॥ 


न केवलम पाधिको नानाकारः प्रत्ययः | किन्तु घटो यं पार्थिवोयमित्या दिरेकत्रे- 
वार्थे युगपदनेकेषां ्राहकाणां विकल्पो दृश्यते | तच्चेदं पारमार्थिकार्थसद्‌भावे नोप- 
Tad तस्येकात्मत्वात्‌ | एकोऽर्थ एकात्मक इति सर्वैरेव स तथाबगम्यते । न चैवम्‌ | 
अतो बुद्धिमात्रविलसितमेवेदमनेकाकारत्वमिति साम्प्रतम्‌ । तदेतदाह -- घटस्वेति | 
अत्र च प्रातिलोम्यैनान्त्यसामान्यात्‌ प्रभृति परसामान्यं यावदुपन्यासः कृत इत्यनुसन्धा- 
तव्यम्‌ | ज्ञेयता त न सामान्यं जञानसम्बन्धोपाधिकत्वात्‌ | अयमपि च प्रतीतिप्रकारो 
दुश्यत इति प्रदशंनार्थमुक्कम्‌ | यद्यपि चात्र घटत्वादीनां दीर्घत्वादीनामिव विरोधो न 
दृश्यते, तथाप्येकात्मकत्वादेकस्य निर्भागस्यार्थात्मनो नानाकारप्रतिभासो ञ्नुपपन्न 
इत्युक्तमिति । 


। ७ | 
नाथ ह्यकत्र युगपद्‌ विरुद्धाकारसम्भव: | 
प्रत्ययानां च भिन्नत्वाद्‌ भवेच्छक्तयनुसारतः ॥ 


किमिति न स्यादत आह--नेति। न तावदेकत्रार्थ एकात्मन्यनेकाकारत्व एवं 
न्याय्यः । यथाहुः ¬ ‘अन्यथेकस्य भावस्य नानारूपावभासिनः | सत्यं कथं स्युराका- 
रास्तदेकत्वस्य हानितः ॥' इति । नतरां विरुद्धाकारसम्भवः | स च प्रागेवोक्ो- 
ऽनुसन्धातव्य इति | जानवादिनस्तु नानाप्रत्यया नानाप्रकारा भवन्तीति युक्तमित्याह 
~ प्रत्ययानामिति । कि पुनरेषां तथात्वे कारणमत आह -शक्तथनुसारतः । शक्तिः 
रिति समनन्तरप्रत्ययमेवापदिशति, तदधीनत्वाज्ञ्ञानकार्य निष्पत्तेः । तदतिरिक्का तु 
शक्तिरप्रमाशिकेवेति न बौद्वैरिष्यत एवेति | 


निरपेक्षं स्वरूपेण तस्माज्ज्ञानं यदाकृति | 
तथार्थो न यथार्थ तु ज्ञानमुत्पद्यते क्वचित्‌ ॥ 
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अतः सिद्धं ताबदू भासमान आकारो शानस्येव न त्वथपिक्षः अर्थनिरपेक्षमेव 
तु स्वरूपेण यादृशं ज्ञानं यदि तदनुसार्यथोऽम्युपगन्तुमिष्यते सोऽस्तु नाम । न पुनर्य 
थार्थ ज्ञानं नाम {कञ्चिदस्तीत्याह --निरपेच्चमिति | 


इत्थं विज्ञानतन्त्रत्वे कोन्वर्थं कल्पयिष्यति | 
धीरनारोपिताकारा स्तात्मन्येवोपयोक््यते ॥ 


अस्तु तहिं ज्ञानानुसायंवार्थः, न, एवमपि द्वेतहानिरित्यत आह--इत्थमिति | 
अयमभिप्रायः~गलजिह्विकयेदमस्मामिरुक्तं तथार्थ इति | नतु ज्ञानाकारत्वेडर्थो 
नाम कश्चित्‌ सिध्यति | आकारभेदानुपलम्भात्‌ | अतो न विज्ञानतन्त्रत्वेऽर्थकल्पना 
शक्यते क्तुम्‌ । अर्थनानारोपिताकारा धीरेव स्वात्मन्येवोपयोच््यते । स्वात्मानमेव 
प्रकाशयति न त्वर्थविषया | यद्येवं सर्व॑सेविदामनर्थकत्वात्‌ किक्कतः प्रमाणेतरविवेकः | 
अर्थेक्रियाकारिप्रत्ययसदसद्भावक्कृत इति ज्ञात्वा शाम्यठु भवान्‌ । व्यवहारसंवादा- 
पेक्ष्या हि प्रमाणं तद्विसंवादादप्रमाणमिति सांव्यवहारिकी प्रमाणस्थितिः | पारमार्थिकं 
ठु प्रमाण चिन्तामयीमेव प्रज्ञामनुशीलयन्तः केचिदेव कृतिनो निर्धूतनिखिलनीलाच- 
परागमभिमुखीकुवन्तीति तत्‌ तुरीयं प्रत्यक्षमाचक्षते । 


नेतद्स्ति त्वयैकं हि ma माहकमिष्यते | 
नचेकस्यैवमात्मत्वे दृष्टान्तः कश्चिदस्ति ते ॥ 


सिद्वान्तमिदानीमारभते-नेति । अस्यार्थः-एकं हि ज्ञानं ग्राह्मग्राइकमिति 
वः सिद्धान्तः | नचेकस्योमयात्मकत्वे कश्चिद्‌ दृष्टान्त इति । तत्पुनरिदं पूर्वापर- 
योरनवहितस्येव भाषितम्‌ । 
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Trisvabhavanirdesa 


कल्पितः परतन्त्रश्‍्च परिनिष्पन्न एव व| 
त्रयः स्वभावा धीराणां गम्भीरज्ञेयमिष्यते ॥ 
यत्ख्याति परतन्त्रोसौ यथा ख्याति स॒ कल्पितः । 
प्रत्ययाधीन वृत्तित्वात्‌ कल्पनामात्र - भावतः ॥ 
सस्य ख्यातुर्यथाख्यानं या सदाऽविद्यमानता । 
qa: स परिनिष्पन्न = स्वभावोऽनन्यथात्वतः ॥ 
तत्र कि ख्यात्यसत्कल्पः कथं ख्याति द्वयात्मना । 
तस्थ का नास्तिता तेन या तत्राइ्वयधर्मता ॥ 
घ्रसत्कल्पोऽत्र कश्चित्तां यतस्तेन हि कल्प्यते। 
यथा च कल्पयत्यर्थं तथात्यन्तं न विद्यते ७ 
तद्धतुफलभावेन चिहां द्विविधमिष्यते । 
यदालयाख्यं विज्ञानं प्रतृत्त्याख्यश्च TAT ॥ 
संक्लेशवासना - बीजै दिचितत्वाच्चित्त - मुच्यते । 
चित्तमायं द्वितीयं तु चित्राकार - प्रवृत्तितः ॥ 
समासतोऽभूतकल्पः स चैष त्रिविधो मतः। 
वैपाकिकस्तथा नैमित्तिकोऽन्यः प्रातिभासिकः ॥ 


प्रथमो qafi तद्विपाकात्मकं यत: । 
अन्य: प्रवृत्तिविज्ञानं दृश्यद्ग्वित्तिवृत्तित: N 
सदसत््वाद्‌ द्वयकत्वात्‌ संक्लेशव्यवदानयो; । 
लक्षणाभेदतदवेष्टा . स्वभावानां गभीरता ॥ 


सत्त्वेन गृह्यते यस्मादत्यन्ताभाव एव च। 
स्वभावः कल्पितस्तेन सदसल्लक्षणो मतः ॥ 


विद्यते भ्रान्तिभावेन यथाख्यानं न विद्यते । 
परतन्त्रो यतस्तेन सदसल्लक्षणो मतः ॥ 


agaa यच्चास्ति द्वयस्याभाष एव I 
स्वभावस्तेन निष्पन्नः सदसल्लक्षणो मतः ॥ 
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र तदसक्त्वैकभावतः । 
दवैविष्यात्कल्पितार्थस्य Mr 
स्वभावः कल्पितो बालेद्यैकत्वात्मक 

भ्रान्तिमात्रकभावत: । 

प्रस्यानाद्‌ द्वयभावेन त 

स्वभावः परतम्त्रास्यो द्वयैकत्वात्मक : 

द्वयाभावस्वभावत्वा - MTN NE 
स्वभावः परिनिष्पन्नो द्वयैकत्वात्मको मतः ॥ 
कल्पितः परतन्त्रश्‍श्च ज्ञेयं संवलेशलक्षणाम्‌ | 
परिनिष्पन्न garg व्यवदानस्य लक्षणम्‌ ॥ 
TAG यस्वभावत्वा - त्तदभावस्वभावत: | 
स्वभावात्कल्पिताज्ज्ञेयो निष्पन्नोऽभिन्नलक्षणः N 
श्रद्वयत्वस्वभावत्वाद्‌ ह्रयाभावस्वभावतः | 
निष्पन्नात्कल्पितश्चँव विज्ञेयोऽभिन्नलक्षणः ॥ 
यथाख्यानमसद्भावा - त्तथाऽसत्वस्वभावतः । 
स्वभावात्परतन्त्राख्या निष्पन्नो ऽभिन्नलक्षणाः ॥ 
श्रसदुट्रयस्वभावत्वाद्‌ यथाख्याना स्वभावतः । 
निष्पन्नात्परतन्त्रोऽपि विज्ञेयो ऽभिन्नलक्षणा ॥ 
क्रमभेदः स्वभावानां व्यवहाराधिकारतः । 
तत्प्रवेशाधिकाराच्च व्युत्पत्त्यर्थं विधीयते ॥ 
कल्पितो व्यवहारात्मा व्यवहत्त्रत्मिकोऽपरः | 
व्यवहारसमुच्छेदस्वभावश्चान्य इष्यते ॥ 


द्वयाभावात्मकः पूर्व परतन्त्रः प्रविश्यते । 
ततः प्रविश्यते तत्र कल्पमात्रमसद्ठुयम्‌ ॥ 


ततो द््याभावभावो निष्पन्नोऽत्र प्रविवयते । 
तथा aada तदा श्रस्तिनास्तीति चोच्यते ॥ 


त्रयोऽप्येते स्वभावा हि ग्रद्यालम्बलक्षणाः | 
श्रभावादतथाभावात्‌ त्तदभावस्वभावतः ॥ 
मायाकृतं - मन्त्रवशात्रव्याति हस्त्यात्मना यथा। 
थाकारमात्रं तत्रास्ति हस्ती नास्ति तु सर्वथा ॥ 
स्वभावः कल्पितो हस्ती परतन्त्रस्तदाकृतिः | 
यस्तत्र हस्त्यभावोऽसौ परिनिष्पन्न इष्यते ॥ 


श्रसत्कल्पस्तथा ख्याति मूलचित्ताद्‌ garena । 
इयमत्यन्ततो नास्ति तत्रास्त्याकृतिमात्रकम्‌ ॥ 
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मन्त्रवन्मूलविज्ञानं काष्ठवत्तथता मता । 
हस्त्याकारवदेष्टव्यो विकल्पो हस्तिवद्‌ द्वयम्‌ ॥ 
भ्रर्थंतत्त्वप्रतिवेधे युगपल्लक्षणत्रयम्‌ । 
परिज्ञा च प्रहाणश्च Mag यथाक्रमम्‌ ॥ 
परिज्ञाऽनुपलम्भोऽत्र हानिरख्यानमिष्यते | 
उपलम्भनिमित्ता तु प्राप्ति: साक्षात्क्रियापि सा॥ 
द्वयस्यानुपलम्भेन द्वयाकारो विगच्छति । 
विगमात्तस्य निष्पन्नो द्वयाभावोऽधिगम्यते ॥ 
इस्तिनोऽन्‌ पलम्भ इच विगमझ्च तदाकृतेः । 


उपलम्भश्च काष्ठस्य मायायां युगपद्यथा ॥ 
विरुद्धधीवारणत्वाद बुद्धया वैयथ्यंदशेनात्‌ । 


ज्ञानत्रयानु वृत्त रच मोक्षापत्तिरयत्नतः ॥ 
चित्तमात्रोपलम्भेन ्ञेयार्थान्‌पलम्भता । 
ज्ञेयार्थानु पलभ्मेन स्याच्चित्तानुपलम्भता ॥ 
द्वयोरनुपलभ्मेन धर्मेघातुपलम्भता । ` 
धमंधातूपलम्भेन स्याद्विभुत्वोपल्म्भता ॥ 
उपलब्धविमुत्वश्च स्वपराथंप्रसिद्धितः । 


प्राप्नोत्यनुत्तरां बोधि धीमान्‌ कायत्रयात्मिकाम्‌ N 
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परिशिष्ट 
TTT i दशन A 
WEU लाले दशन : रक पारचय 
( अंग्रेजी भूमिका का अनुवाद ) 


I 

बौद्ध at के विकास के तीन स्पष्ट चरण हैं: ( १ ) यथावांदी तथा 
प्रनेकतावादी (आभिधमिक) ; (२) समालोचनात्मक तथा निपेधात्मक (माध्यमिक 
धन्यवाद); ( ३ ) उत्तरकालीन विज्ञानवादी ( योगाचार विज्ञानवाद ) । महायान 
बौद्ध दशन के अन्तर्गत माध्यमिक तथा योगाचार दर्शन श्राते हैं । उपर्युक्त विभिन्न 
चरणों की सीमा रेखाएं स्पष्ट रूप से निर्धारित नहीं हैं, प्रपितु जैसा कि किसी 
अविच्छिन्न परम्परा में श्रपेक्षित है, वे एक दूसरे में मिली हुई हैं। विभिन्न मतों का 
एक दूसरे पर प्रभाव पड़ता रहा है, श्रत: यह निश्चय करना कठिन है कि कहाँ पर 
एक समाप्त होता है, तथा दूसरा प्रारम्भ । विभिन्न मत केवल अपने पुणं विकसित 
रूप में ही एक दूसरे से gay किये जा सकते हैं। विभिन्न मतों की समन्वयवादी 
प्रवृत्त के कारण यह समस्या श्रौर भी जटिल हो जाती है। उदाहरणार्थ, दिङ नाग 
तथा धर्मकीति में सौत्रान्तिक तथा विज्ञानवाद का सुन्दर एक मेल दिखाई पड़ता है । 
पुन: शान्तरक्षित तथा कमलशील के मतों में हम विज्ञानवाद को शून्यवाद में प्रविष्ट 
हुआ पाते हैं । 


कोई भी बौद्ध मत प्रधान तथा शुद्ध परम्परा का प्रतिनिधित्व करने का दावा 
नहीं कर सकता । बौद्ध दशन का प्रधान बिन्दु धमंग्रन्यो की सुव्यवस्थित संहिता में न 
होकर मौखिक रूप से प्रसारित श्राकारविहीन परम्परा है। संहितीकरण का कायं 
बाद में प्रारम्भ हुआ तथा इस प्रक्रिया में बुद्ध के उपदेशों के विभिन्न पाठान्तर तैयार 
हुए । जैसे-जैसे सम्प्रदायों की संख्या में वृद्धि हुई, बौद्ध धमं ग्रन्थों को देश के विभिन्न 
भागों में प्रचलित भाषाग्रों ( पाली, संस्कृत तथा गाथा ) में लिखा गया । ये घमंग्रन्य 
सम्पूर्णं देश में वितरित किये गये तथा विभिन्न तत्वशास्त्रीय पूर्वाग्रहों के भनुरूप 
इनकी व्याख्याएँ की गयीं--तथापि ये सभी बौद्ध दर्शन की भ्रनुमत सीमा के अन्तर्गत 
ही थीं । श्राधिकारिकता के दावे का faqja केवल कालगत पौवंभाव के mam पर 
नहीं किया जा सकता, क्योंकि मूलत: लिखित ग्रन्थ था ही नहीं aa: बौद्ध धमे के 
भ्रनुयायियों के सम्मुख उपदेशों की व्याख्या के लिए कोई निश्चित मागे दर्शन नहीं 
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था। श्रत परम्परा तया अपने att पक्ष के लिए स्वीकार्य होना ही एकमात्र 


मापदंड था । 


IT 


सैद्धान्तिक व्याख्या की विभ्रमकारी बहुलता के वावजूद 
विकास क्रम में मूल विषय की एकता सदैव रही है। किसी भी वोद ने क्षणिक 
पर्यायो की सत्ता के अलावा उन पर्यायं के पृष्ठ में किसी ऐसी सत्ता को स्वीकार नहीं 
किया जो उन्हें एक सूत्र में बाँधती हो। पुदुगल कल्पनामात्र है; जो सत्‌ है 
वह क्षणिक है। सभी बौद्धों ने नैरात्म्यवाद को स्वीकार किया तथा उसकी भ्रनेक 
प्रकार से व्याख्या की । Ma: सम्पूर्ण बौद्ध दर्शन को नेरात्म्यवादी परम्परा कहा जा 
सकता है । 
यह आधारभूत एकता कुछ प्रमुख सिद्धान्तो में श्रनूदित हुई है, AX वह समस्त 
बौद्ध चिन्तन में परिलक्षित होती है । ऐसे तीन विचारों को श्रलग किया जा सकता है 
जो समस्त बौद्ध दर्शन की कुंजी है : शून्यता, प्रतीत्य समुत्पाद, तथा मध्यमा प्रतिपद्‌ | 
प्रत्येक बौद्ध मत शुन्यता सिद्धान्त, प्रतीत्यसम्रुत्पाद का सिद्धान्त जो आत्यन्तिक दृष्टि- 
कोणों का परिहार भी है, होने का दावा करता है । 


ग्राभिधमिक बौद्ध दर्शन में शुन्यता का at “संघात' ( पुद्गल नेरात्म्य ) है! 
प्रत्येक वस्तु, जो ठोस, द्रव्यात्मक, तथा स्थायी प्रतीत होती है, एक संरचना है । 
केवल परमार्थ विशेष ( स्वलक्षण ) ही सत्‌ है । ये स्वलक्षण एक दूसरे से पृथक्‌ 
तथा क्षणिक हैं। वे एक क्षण के लिये प्रकट हीकर नष्ट हो जाते हैं । इन क्षणिक 
धर्मो के प्रवाह की ही वास्तविक सत्ता है तथा सातत्ययुक्त, विस्तारयुक्त 'संघात' की 
प्रतीति कल्पना-सुष्ट ( विकल्प ) है । ‘ag’ मी विभिन्न स्कन्धों से, जो क्षणों को 
ant हैं, निमित संरचना का ही नाम R | 


बौद्ध दर्शन के टेढे-मेढे 


संघात’ के इस सिद्धान्त का, जो पुद्गल-नेरात्म्य प्रतिपादित करता है, महायान 
दर्शन में श्रौर विस्तार gar तथा उसके maia धर्मनेरात्म्य को भी समाविष्ट किया 
यया, जिसके श्रनुसार सभी धर्म श्रसत्‌ हँ । “संघात' तथा “प्रवयव” परस्पर सापेक्ष हैं । 
इन विकल्पों का सम्पुर्ण ad इनकी परस्पर ध्राश्रितता में निहित है । सम्बन्ध के सन्दर्भ 
से पृथक होने पर वे भ्रर्थहीन हो जाते हें । इस प्रकार, 'संघात' (gana) तथा 
saaa’ (ad) दोनों ही शून्य’ हैं। तथा किसी भी तत्वशास्त्रोय परिकल्पना के 
ध्राधार पर सत्‌ के किसी भी दर्शन की रचना का प्रयत्न प्रवश्यमेव श्रसफल होगा । 
परमार्थं सत्‌ की कल्पना पुद्गल, धमं तथा उनके किसी भी मिश्रण के रूप में संभव 
Tel हो सकती । तत्वशास्त्रीय दर्शन केवल एक काल्पनिक संरचना है। परमार्थ 
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aq विकल्प-रचित श्राकारों के बंधन से सर्वथा मुक्त है, तथा विचार एवं भाषा की 
परिधि से सवंथा परे है ( दृष्टिशुन्यता ) । 
योगाचार माध्यमिक के सावंभौम शून्यता के सिद्धान्त को स्वीकार करता है, 

किन्तु वह इसे भ्रपने वैचारिक झुकाव के प्रनुसार विशिष्ट रूप देता है । सभी पदार्थ 

प्रसत्‌ अथवा काल्पनिक हो सकते हैं, किन्तु यह कल्पना की क्रिया स्वयं श्रसत्‌ नहीं 

हो सकती । स्वप्न की सभी agë श्रसत्‌ हो सकती हैं, किन्तु स्वयं स्वप्न की 
भ्रनुभूति, जो उन विषयों की रचना एवं प्रक्षेप करती है, एक ऐसा मनोवैज्ञानिक तथ्य है 
जिसे भ्रस्वीकार नहीं किया जा सकता । ag agyfa श्रथवा चेतना श्राधारभूत है, किन्तु 
इसका बाह्य रूप में उद्भासमान वस्तु के aqua के रूप में श्रान्तरिक विभेद पारमाथिक 
है। वस्तुत: वहाँ देखने के लिए कुछ नहीं है, इसलिए देखना भी देखने के विषय के - 
समान भ्रवास्तविक है । चेतना को द्रष्टा रौर दृश्य, ज्ञाता तथा ज्ञेय के इस द्वेताभास 
से मुक्त करना आवश्यक है (ग्राहद्वयशुन्यता ) । इस प्रकार हम शून्यता के विचार 
को पुद्गलशुन्यता-दृष्टिशुन्यता-ग्राहट्टयशुन्यता की went में विकसित gat 
देखते हैं । 

अपने प्रारम्भिक रूप में प्रतीत्यसमुत्पाद भव-चक्र का निर्धारक नेतिक नियम था, 

जिसकी परिणति अस्तित्व में होती है जैसा कि हम श्रनुभव में पाते हैं। इसमें 
बारह कड़ियाँ ( निदान ) हैं; अस्तित्व के लिए मूल प्रेरणा अविद्या से श्राती है, तथा 
इस श्रुखला का wa जाति-जरा-मरणा के चक्र में होता है, जो हमारे सम्पूर्ण 
सांसारिक अस्तित्व का सारांश है । यह श्रृखला ही दु:ख समुदय का मूल कारण है, 
तथा जीवन का सार्वभौम स्वरूप है। इसी को बुद्ध ने द्वितीय आर्य सत्य घोषित. 


किया | 


बाद में, जब शुद्ध नैतिक रुचि की ग्रपेक्षा तत्त्वशास्त्रीय रुचि प्रबल हो जाती है, 
तो यह “नियम” और व्यापक होकर कारणता का सार्वंभौम नियम बन जाता है। 
नैतिक कारणाता श्रब एक श्रधिक व्यापक विधान का एक पक्ष मात्र रह जाती है । 
सत्ता क्षणिक है; प्रत्येक क्षण में एक धर्म का जन्म तथा दूसरे का विनाश होता हे । 
इन भागते क्षणीं के बीच कोई सातत्य नहीं है। एक क्षण से दूसरे क्षण में कुछ भी 
प्रविष्ट नहीं होता । विभिन्न क्षणों में एक दूसरे से कभी भी संस्पशै नहीं होता । 
परमार्थ सत्‌ विलक्षणा क्षणों का ऐसा श्रारोह है जिसके प्रत्येक स्वर विभक्त g | 
तथापि गति सांयोगिक या नियम रहित नहीं है। इसमें एक नियम है, जिसके 
भ्रनुसार प्रत्येक agadi क्षण का स्वरूप उसके पूर्ववर्ती क्षणों के स्वरूप के द्वारा 
निर्धारित होता है। सार्वभौम कारणता का यह नियम ( धर्म संकेत) आभिधर्मिक 
परम्परा में प्रतीत्यसम्रुत्पाद के रूप में समझा. जाता है। 'उस पर निर्भर होकर यह 
होता है” ( भ्रस्मिन्‌ प्रतीत्य इदं भवति )-के रूप में ag नियम प्रतिपादित होता है । 
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त स्वीकृत at मे कारणता सिद्धान्त की पेक्षां डेकार्टवादियों के निमिलवाद 


यह सिद्धान | j : 
इसके भ्रनुसार कोई परिवतन नह 


( occasionalism ) के afas समान È | 
होता; कारण की कार्य मे वास्तविक परिणति नहीं होती । 
तनिहित दुर्बलता को पकड़ा, तथा इसके 


माध्यमिक ने उपर्युक्त सिद्धान्त की इस अन 
र्य quia: विलक्षण व एक 


प्रसली खोखलेपन को प्रकट किया । यदि कारण श्रीर क 
दूसरे से सवंथा भिन्न हें तो कारणता कैसे सम्भव हो सकती है ? कारण प्रौर श्रकारण 
के मध्य भेद किस प्रकार किया जा सकेगा, यदि दोनों ही कार्य से समान ET से 
असम्बद्ध हैं? कारण को कायं से सम्बद्ध होना श्रावश्यक है। कारण और काय 
परस्परापेक्षी हैं मानों वे एक दूसरे से निर्मित हों । प्रतीत्य समुत्पाद का AA विलक्षणा 
धर्मो का कालिक अनुक्रम नहीं, बल्कि उनकी एक दूसरे पर नितांत ग्राश्रितता है । 
घतः कारण तथा कार्थ दोनों को . निःस्वभाव अथवा शून्य मानना होगा । कार्य-कारण 
भाव दो यथार्थो के बीच कार्यरत नियम नहीं है, अपितु वह उन दोनों की श्रयथार्थता 
का सूचक है | 


परमार्थं सतु है; विषयों की सत्ता काल्पनिक 


योगाचार दर्शन में चेतना ही एकमात्र 
भ्राकार ग्रहण 


है । किन्तु, विषय की सत्ता में मिथ्या विश्वास होने के कारण चेतना 
कर लेती है, भौर क्षणों में बिखर जाती है । तथापि चेतना के इन क्षणों का AGHA 
नियम रहित नहीं होता । श्रपनी पसन्द की वस्तु को देखना हमारी इच्छा पर निर्भर 
नहीं है । चेतना के प्रत्येक क्षण का स्वरूप विगत क्षणों द्वारा निर्धारित होता है, 
तथा वह श्युखला जन्म के समय से या उससे पहले से भी, प्रारम्भ होती है। जिस 
विधान द्वारा प्रत्येक विज्ञान-क्षण का उद्भव नियंत्रित होता है, उसे प्रतीत्य समुत्पाद 
कहते हैँ । योगाचार दर्शन में विज्ञान सतु होने के कारण इसमें माध्यमिकों के विपरीत 
प्रतीत्यसम्रुत्पाद को परमार्थता का लक्षण माना गया है । इसमें तथा aa कई विषयों 
में हम देखते है कि योगाचार मत aafaa परम्परा को श्रोर लोटता है, जबकि 


माध्यमिक उससे gata: विलग हो जाता है | 


प्रत्येक बौद्ध मत, उसका झुकाव कितना भी ग्रात्यन्तिक क्यों न हो, मध्यमा-प्रतिपद्‌ 

होने का दावा करता है, जो श्रपने से भी श्रधिक श्रात्यन्तिक मतों के बीच से बच 
निकलने में सफल होता है । श्राभिर्धामक मत वस्तुओं की सार्वभौमिक क्षणभंगुरता 
के सिद्धान्त का प्रतिपादन करता है तथा साथ ही यह भी दावा करता है कि 
प्रत्येक क्षण श्रपने पूर्ववर्ती क्षण द्वारा श्रनिवार्यतः निर्धारित होने के कारण वह 
उच्छेदवाद तथा शाइवतवाद के मध्य में स्थित है। afa ment नित्य तथा कूटस्थ है 

तो उसमें क्रिसी भी प्रकार से परिवर्तेन नहीं हो सकता । कोई भी व्यक्ति caters 
का प्रयत्न नहीं कर सकता तथा वह जैसा रहा है, भौर है, वैसा ही 'रहेगा। इस 
प्रकार सभी नैतिक श्राकांक्षायें fatia हो जाती हैं । उभ्छेदवाद हमारी नेतिक भावना 
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के कम प्रतिकूल नहीं है। यदि वस्तु का पूर्ण विनाश हो जाता है, जिस कारण 
भविष्य में किसी पर उसका कोई प्रभाव नहीं पड़ने वाला हे, तो मनुष्य भविष्य के 
बारे में न कुछ सोच सकता है, न कोई योजना ही बना सकता हे । सभी प्रयत्नो में 
वर्तमान और भविष्य के मध्य कारण-कार्य-भाव भ्रपेक्षित हे । किन्तु यह क्षणों के qa 
faaara के सिद्धान्त से सम्भव नहीं । प्रतीत्यसमुत्पाद दो श्रात्यन्तिकों के मध्य समझौता 
या समन्वय हे । वस्तुएं क्षशिक हैं, शाश्वत नहीं; तथापि क्षणों की उत्पत्ति नियम रहित 
नहीं किसी तात्विक एकता के भ्रभाव में भी पूर्ववर्ती तथा श्रनुवर्ती का कठोर बन्धन 
क्षणो को एक दूसरे से बांधता हे । इस तरह क्म ग्रौर उसके फलों का श्रनिवार्य नेतिक 
संबंध सुरक्षित रहता है, यद्यपि उनको संबद्ध करने वाली कोई स्थायी श्रात्मा नहीं है | 


साध्यभिक के लिए, जैसा कि हम कह चुके हैं, नित्य श्रात्मा तथा वे क्षणिक 
अवस्थाएँ जिन में इसका विघटन करने की चेष्टा की गयी है, दोनों ही समान रूप से 
असत्‌ हैं। न तो मानसिक अवस्थाओं के अतिरिक्त कोई श्रात्मा है, और न ये श्रवस्थायें 
विना किसी अनुगत एकता के संघटित ही हो सकती हैं। प्रत्येक श्रवस्था दूसरे पर 
आश्रित है, इस प्रकार स्वयं में निःस्वभाव है । सत्य को एक द्रव्यात्मक नित्य ARAT के 
रूप में मानना गैचारिक रुढ़िवादिता है । ऐसी श्रात्मा की सत्ता का निषेध करना भी 
काम रुढिवादी नहीं है । ये प्रमादजन्य दृष्टियाँ हैं। इन दृष्टियों से बचना ही मध्यम मार्ग 
है । सभी दृष्टियों की शून्यता का बोध ही माध्यमिकों का मध्यमा-प्रतिपद्‌ है । 


योयाचार पुनः परमार्थं का रचनात्मक तथा भावात्मक सिद्धान्त प्रस्तुत करता है । 
शुद्ध चेतना सत्‌ है, किन्तु इसका ज्ञाता-ज्ञेय के gg के रूप में विभाजन असतु है 1 फिर 
भी इस सम्बन्ध के दो संबंधी, ज्ञाता तथा ज्ञेय, समानरूप से त्याज्य नहीं हैं । वस्तुका 
भ्रस्तित्व उसकी रचना-क्रिया तथा प्रक्षिप्ती-करण में है; वह अपने श्रापमें कुछ नहीं है । 
किन्तु ज्ञाता का इस प्रकार निवारण नहीं किया जा सकता। यह इच्छा-क्रिया से 
प्रभिन्न है, जो श्रपने विषय-वस्तु की रचना करती है ( ग्रभूतस्य परिकल्पो यस्मिन्‌ ) । 
श्रत: यह तत्त्वत: शुद्ध चेतना ( विज्ञप्ति मात्रता ) से श्रभिन्न है; केवल इसकी ज्ञाता के 
रूप में प्रतीयमान भूमिका-निषेध है । इस प्रकार वस्तुवादी आभिधर्मिक सिद्धान्त, जिसके 
श्रनुसार वस्तु एवं उसका ज्ञान दोनों ही समान रूप से सत्‌ हैं, तथा शून्यवादी सिद्धान्त 
जिसके श्रनुसार दोनों ही परस्पर सापेक्ष होने के कारण समान रूप से ग्रसत्‌ हैं, दोंनों 
ही ऐसी श्रात्यन्तिक स्थितियाँ हैं जिनसे बचना चाहिए । विज्ञानवाद मध्यम स्थिति है, 
जिसके श्रनुसार ज्ञाता सतु है, तथा ज्ञेय श्रसत्‌ । 


III 


बौद्धमत के प्रादुर्भाव के समय से ही उसमें वस्तुवाद विरोधी प्रवृत्तियाँ विद्यमान 
रही हैं। तत्त्वों की सार्वभौम क्षणभंगुरता के सिद्धान्त में स्थिर प्रतीत होने वाली 
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व्याख्या के लिए ग्रात्मनिछता की मान्यता श्रनिवायँ है। 
पैत्रान्तिको द्वारा प्रतिपादित कल्पना ( जो afaat तुल्य मानी जाती है ) विषयक 
casa” के प्रत्यय को पूर्णत: श्रभिव्यक्त करता है । विशेष वस्तु प्रदत्त 
ipl wd विचार-रंचित हवै तदनुसार प्रमाण दो हें_प्रत्यक्ष, जिसके 
sh गृहीत होती है, तयां धनुमान, > में ताल-मेल aaran 
है । एक का विषय परमार्थ है, तथा दुसरे का त मात ps एक दूसरे से 
भी सर्वथा भिन्न हैं ( प्रमाणविप्लववाद ) । यह 


व्यावृत्त हैं, जिससे उनके विषय : | 
सौत्रान्तिको की भारतीय चिन्तन को महान्‌ देन है। यह बौद्धमत की मूल खोज- 
पात्मनिष्ठता--को प्रकाश में लाता है, तथा उसको निश्चितरूप प्रदान करता है । 


वस्तुओं की संरचना की 


किर भी यह पूर्ण विकसित विज्ञानवाद नहीं है, क्योंकि इसमें प्रदत्त की 
परमार्धसत्ता को स्वीकार किया गया है । प्रदत्त के विना कोई भी संरचना संभव 


नहीं है, प्रदत्त ही संरचना का ग्राधार बनता है । प्रत्यक्ष समस्त ज्ञान का आधार 
है । प्रत्यक्ष-गम्य वस्तु के ग्रभाव में सारा ज्ञान निराधार होगा । प्रत्यक्ष के माध्यम 
से ही ज्ञान को सत्य से बांधा जा सकता है । यदि कुछ प्रदत्त है तो व्याख्या तथा 
वर्गीकरण उसका भ्रनुगमन कर सकते हैं । प्रदत्त के प्रत्यक्षीकरण के विना प्रदत्त तथा 
संरचित का भेद ही मिट जाता है । हम कैसे जान सकते हैं कि हमारे श्रनुभव 
संरचना मात्र हैं जबतक कि हम उन संरचनाश्रों में मूल में स्थित वस्तु को, जो स्वयं 
संरचित नहीं है, नहीं जानते । 


. तथापि सौत्रान्तिक महायान के धमं-नैरात्म्य सिद्धान्त के उद्भव का ant 
प्रशस्त करता है | यदि संश्लेषणात्मक विकल्प जैसे एकता, सामान्यता, तथा नित्यता, 
शून्य हूँ. तो विशेषता तथा क्षणभंगुरता के विकल्प भी शुन्य क्‍यों नहीं ? ये सहसापेक्षिक 
विकल्प हैं, Ad: एक दूसरे पर निभंर ga यदि धर्मों की संख्या सौत्रान्तिक में पचहत्तर 
( ये वाद में बहत्तर ) से घटाकर तैतालीस की जा सकती है, तो इस संख्या को 
क्रमश: घटाते हुए शून्य तक क्यों नहीं लाया जा सकता? पुद्गल तथा धर्म दोनों 
ही संरचित है । श्रात्मनिष्ठता का प्रवेश ada है । ही 


यह सामान्यतः त f 
a यतः isle सिद्धान्त है, किन्तु योगाचार इसमें शौर संशोधन 
की क्रिया ai ee आत्मनिष्ठ ग्रथवा कल्पित हो सकती है; किन्तु स्वयं कल्पना 

शून्य नही हो सकती । श्राधार के विना श्राभास नहीं हो सकता और यह 


थ्राधार केवल सर्जनशील विज्ञान 
जै “ ही हो सकता | A 
नही, जैसा माध्यमिक मानते हैं, परमाथंसत्‌ & । है । श्रतः चेतना केवल ज्ञानख्प ही 


सौत्रान्तिक मत में योगाचार को 


रूप में उपलब्ध होती है । Hafnar ake अधिक विशेष तथा साक्षात्‌ 


सौत्रान्तिको z 
का द्वारा प्रत्यक्ष की प्रक्रिया का किया गया 
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विश्लेषण एक ऐसी कठिनाई उत्पन्न करता है जिसे प्रदला की परमार्थ-सत्ता को 
श्रस्वीकार करके ही सुलझाया जा सकता है । प्रत्यक्ष साधारण wt में प्रदत्त का 
बोध हे । श्राभिधभिक दर्शन में जो सत्‌ है, वह क्षणिक धर्मों का ज्ञान है । किन्तु 
कठिनाई यह हे कि न केवल धर्म ही क्षणिक हैं, बल्कि प्रत्यक्ष की प्रक्रिया भी क्षणिक 
है । बौद्ध क्षणिक मानसिक naei के ग्राधारभूत किसी नित्य श्रात्मा की सत्ता को 
नहीं मानते जो ज्ञायमान वस्तु में होने वाले परिवर्तन को ग्रहण कर सके । प्रत्यक्ष 
तथा उसका विषय समान ख्य से क्षणिक हैं । श्रत: उन दोनों में सम्बन्ध कैसे संभव 
हो सकता है ? प्रत्यक्ष की प्रक्रिया पूर्णं होने तक वस्तु को स्थिर रहना चाहिए । एक 
क्षण दूसरे क्षण को ग्रहण नहीं कर सकता, क्योंकि जबतक प्रथम क्षण दूसरे क्षण 
तक पहुँचे दूसरा समाप्त हो जाता है। इसका तात्पर्य यह है कि परमार्थतः कुछ भी 
नहीं जाना जा सकता। वस्तु-क्षण ज्ञान में कोई योगदान नहीं कर सकता, जिसका 
स्पष्टीकरण करने के लिए ही यथार्थवादियों ने उसकी सत्ता स्वीकार की । वस्तु-क्षण 
ज्ञान-क्षण का कारण (MAA प्रत्यय) माना गया है । Aa: कारण को कार्य का पूर्व 
वर्ती होना चाहिए। परन्तु दुर्भाग्यवश giad क्षण क्षणिक होने के कारण कार्य के 
प्रादुर्भाव के पूर्वं ही विनष्ट हो जाता है। फलस्वरूप जो वतेमान में ज्ञान के विषय 
रूप में प्रकट होता है उसका वास्तव में श्रस्तित्व नही है । पुन: सौत्रान्तिक यह मानता 
है कि विगत क्षण थ्रसतु है, क्योंकि वर्तमान में उसका अ्रभाव है। भत: क्षणभंगुरता 
की परिकल्पना के अनुसार वर्तमान ज्ञान का कोई बाह्य प्रतिरूप नहीं है। विषय 
श्रसत्‌ तथा परिहायं है । ज्ञेय वस्तु की सत्ता तथा उसकी क्षणभंगुरता में पारस्परिक 
विरोध है | 
सर्वास्तित्ववादी तथा सौत्रान्तिक इस मूल कठिनाई से श्रवगत हैं, रौर इसलिए 
वे विषयवस्तु तथा ज्ञान के कालिक agau को नहीं मानते। उनके अनुसार दोनों 
एक साथ प्रकट होते हैं । प्रत्यक्ष का कारण तीन सत्ताद्रों-्रालम्बन, इन्द्रियविकार और. 
बिज्ञान-का स्पर्शे है । तीनों ही क्षणिक हैं और उनके मध्य कोई वास्तविक सम्बन्ध नहीं 
हो सकता । प्रत्येक स्वलक्षण हैं, लेकिन तीनों ही एक साथ प्रतीत होते हैं (त्रिकसन्निपात)। 
अपने में ग्रन्तनिहित वस्तु-क्षण के श्राकार को धारण किये हुये चेतना का क्षण प्रकट 
होता है । भौतिक वस्तु-क्षण भी उसी समय रहता है, किन्तु अपनी उपस्थिति के 
garar यह ज्ञान-क्षण की उत्पत्ति में कोई ma योगदान नहीं करता । दोनों क्षण 
एक साथ ही जन्म लेते हैँ । वस्तु मृत पूवेवर्ती क्षण नहीं, बल्कि वह अपने ज्ञान 
के साथ-साथ जीवित रहती है । 
फिर भी प्रत्यक्ष-प्रक्रिया की व्याख्या विरोधाभासों से भरी हुई है। वस्तु सामान्य 
अर्थ में ्रपने ज्ञान की उत्पत्ति का करण नहीं, बल्कि निमित्त है । दोनों समानान्तर 
safaat एक साथ होती हैं। दोनों में स्पर्शं का र्थ पारस्परिक प्रतिक्रिया नहीं, 


श्रपितु सत्ता की समकालिकता समझना होगा । परन्तु कालिक क्रम के ग्रभाव में सत्ता 


182 


( १४८ ) 


थ कारणता के निर्धारण का पर्याप्त श्रांधार नहीं हो सकता । यह सिद्धान्त 
ग हि नं A 
pie occasionalism ) है, किन्तु इसम प्रामाणिकता के लिए Saaz की 


f jj में केव 

vr a नहीं है । यदि कार्य-कारण भाव में केवल यौगपद्य ही उपलब्ध 
मान्यता क 

ह तो कोई कह सकता है कि ज्ञान-क्षण ही वस्तु-क्षण का नियामक है । सचमुच 

हाता ए, ° ' 


में यहाँ हम किसी कार्यकारण सम्बन्ध की बात नहीं कर सकते श्रौर यदि सम्बन्ध 
के प्रभाव में भी कार्य-कारणा भाव हो सकता हैतो किसी vie कारणा कोई भी 
वस्तु हो सकती है। इस प्रकार श्रालम्वन प्रत्यय के श्राधार पर किसी बस्तु की व्याख्या 
नहीं होती ज्ञान का वास्तविक निर्धारणा ज्ञान से बाह्य वस्तु से नहीं होता अपितु 
यह स्वयं ज्ञान श्रृंखला में ही निहित रहता हे । एक ज्ञानक्षण अपने पूर्ववर्ती क्षणों 
( समनन्तर प्रत्यय ) द्वारा निर्धारित होता है। बाह्य श्रालम्बन श्रसम्बद्ध होने के 
कारण मिथ्या है। वस्तु का प्राधार चेतनाकारी श्राकार है। तथा इसकी वास्तविकता 
प्रातीतिक मात्र है ag विज्ञानवाद है जिसके उद्भव के लिए योगाचार सौत्रान्तिक 
का ऋणी है। 


(1५) 
योगाचार दर्शन में चेतना ही एकमात्र परमार्थ सत्‌ है। तथा-कथित व्यवहार- 
जगत्‌ विज्ञानरूप मात्र है। वस्तु प्रतिमासमान है, तथा वास्तव में श्रपने ज्ञान से 
aa है। विषय-वस्तु तथा ज्ञान में सहोपलम्भ-नियम है । दोनों भ्रनिवार्य रूप से एक 
साथ प्रत्यक्ष होते हैं। यदि विषय ज्ञान से भिन्न होता तो इसका ज्ञान से पृथक्‌ प्रत्यक्ष 
संभव होता । भेद में पृथक्ता श्रन्तनिहित है जो यहाँ उपलब्ध नहीं है । 


किन्तु यथार्थवादी के अनुसार, ज्ञात विषय का स्वतन्त्र अस्तित्व है। उसके लिए 
चेतना उस प्रकाश के समान है जो वस्तु को प्रकाशित करती है किन्तु उसको किसी 
प्रकार प्रभावित नहीं करती । प्रत्यक्ष स्वरूपतः तटस्थ है । यदि प्रत्यक्ष से गृहीत होने 
का a4 परिवर्तित होना है, तो हम यह नहीं कह सकते कि हमें पुर्व-गृहीत वस्तु का 
प्रत्यक्ष हो रहा है, क्योंकि ज्ञान की प्रक्रिया में ही विषय में परिवर्तन हो गया होगा । 
यदि परिवर्तन केवल ध्रांशिक है तो दो अंशों में भेद कैसे स्थापित किया जा सकता है, 
कौन सा अंश परिवर्तित होता है ग्रौर कौन सा भ्रपरिवतित रहता है? वस्तु का प्रत्यक्ष 
होना श्राकस्मिक मात्र है, श्रावश्यक नहीं । वस्तु की दोनों ग्रवस्थाम्रों--प्रथम अप्रत्यक्ष 
तथा द्वितीय प्रत्यक्ष--में वस्तु का पूर्ण तादात्म्य रहता है । 

ऐसा होने पर भी इस aren 
कि ‘a? का 'ब' से तादात्म्य है, 
यहाँ ज्ञान के सन्दम में एक सम्बः 
वे सीही बनी रहती है जैसी भ्रंप्र 


म्य का पता लगाना श्रसम्भव है। यह कहने के लिए 
'ग्र' तथा 'ब' दोनों का ज्ञान MAF है । किन्तु 
धी लक्षणतः श्रज्ञात रहता है। यह कहना कि वस्तु 
यक्ष की स्थिति में थी, यह कहने के समान है कि 
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हमें श्रप्रत्यक्ष की स्थिति में भी वस्तु को जानना पड़ता है, श्रर्थात्‌ हमें बिना जाने भी 
जानना पड़ता हे ama की किसी श्रन्य के साथ तुलना नहीं की जा सकती श्रौर 
इस प्रकार ज्ञात के साथ उसके तादात्म्य का उद्घोष नहीं किया जा सकता। हम 
कभी भी ज्ञान का अतिक्रमण नहीं कर सकते, Ad: वस्तु की तथाकथित स्वतन्त्रता का 
प्रतिपादन नहीं किया जा सकता । योगाचार के अनुसार ज्ञान पहले से विद्यमान वस्तु 
की खोज मात्र नहीं है, श्रपितु वह सृजनशील है । वह श्रपनी विषय argi को 
उत्त तथा प्रक्षिप्त करता है । चेतना श्रौर उसकी विषय दो भिन्न वस्तुएँ नहीं हैं । 
नील-रूप की सत्ता नहीं है, केवल उसका विज्ञान मात्र है । नील-छप की सत्ता उसके 
प्रत्यक्ष किये जाने में है । 
यह मानना होगा कि केवल वस्तु की पृथक्‌ रूप में श्रप्राप्यता के तके द्वारा 
विज्ञानवाद की स्थापना नहीं हो सकती । यदि हम यह नहीं जान सकते कि श्रज्ञात 
रूप में भी वस्तु की सत्ता है, जैसा कि विज्ञानवादी कहते हैं, तो हम यह कैसे जानते 
हैं कि वस्तु का इस प्रकार श्रस्तित्व नहीं है। उचित निष्कर्ष यह होना चाहिए कि हम 
वस्तु की अज्ञात भ्रवस्था के बारे में कोई भी निणंय देने की स्थिति में नहीं हैं। न तो 
हम यह कह सकते हैं कि इसका अस्तित्व है, और न यही कि इसका भ्रस्तित्व नहीं है । 
ज्ञानगत कठिनाई के आधार पर हम सत्ता सम्बन्धी कोई श्रतुमान नहीं कर सकते । 
अप्रत्यक्षावस्था में वस्तु की सत्ता के विषय में विधान अथवा निषेध ज्ञान से परे जाना 
है । श्रौर इस प्रकार यह agadsa का उद्घोष है । यथार्थवादी एवं विज्ञानवादी दोनों 
के arga एक सी कठिनाई है। श्रत: भ्रज्ञात के श्रनस्तित्व के पक्ष में कोई स्वतन्त्र 
प्रमाण, जो कि वास्तविकता के प्रत्यय के विश्लेषण पर श्राधारित हो, अपेक्षित है । 
योगाचार को ऐसे उदाहरण प्रस्तुत करने चाहिए जिनमें चेतना की सर्जनशीलता 
स्पष्टतः प्रमाणित होती हो । 


यह एक सर्वविदित भ्रतुभव-सिद्ध तथ्य है कि सभी प्रत्यक्ष में “वैयक्तिक समौकरण' 
निहित होता है । हम वास्तव में क्या देखते हैं यह कई हेतुश्रो पर निर्भर करता है जो 
श्रात्मनिष्ठ एवं वस्तुनिष्ठ दोनों प्रकार के होते हैं। प्रकाश, दूरी, दृष्टिकोण सभी कई 
प्रकार से हमारे प्रत्यक्ष को प्रभावित करते हैं। फलस्वरूप, एक ही वस्तु विभित्र 
परिस्थितियों में विभिन्न रूपों में गृहीत होती है । किन्तु प्रश्‍न उठता है कि इन विभिन्न 
‘grata?’ के श्रतिरिक्त सद्‌ वस्तु क्या है ? वस्तु का श्रपने श्राप में रूप, परिणाम, 
एवं प्रकार क्या है ? जितना श्रधिक हम इस विषय की गहराई में जाते हें हम यह 
पाते हैं कि सद्‌ वस्तु मृग-मरीचिका के समान पीछे ही हटती जाती है । 

इसके प्रतिरिक्त हम श्रपने प्रतिदिन के कुछ agadi में भावरूप विभ्रम को पाते 
हें । जैसे श्रम, या भ्रमित प्रत्यक्ष, जिसका श्रस्तित्व सम्भव होता यदि चेतना 
उतनी ही पारदर्शी एवं निष्पक्ष होती जितना कि यथार्थवादी दावा sil हैं । 
sic यदि एक बार हम सामान्यतः स्वीकृत ज्ञान के इस सिद्धान्त को त्याग देते 
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हैं कि चेतना प्रकाश के समान विना किसी योगदान के साक्षातु रूप से वस्तु को 

प्रकाशित करती है, श्रौर इसके बदले में ज्ञान एवं विषय के मध्य-स्थित किसी तीसरे 

तत्व--जिसको 'विज्ञान या 'संवेदन' कहा जा सकता है--के द्वारा ज्ञान की व्याख्या 

करने को Agr करते हैं, तो हम श्रनिवार्यत: पूर्ण विज्ञानवाद के पक्ष में चले जाते हैं । 

तब हमें मानना होगा कि हम केवल विज्ञानों या संवेदनों को gi जानते हैं। इस तरह 
“यथार्थ” वस्तु, जिसकी संवेदन से पृथक सत्ता मानी जोती है, कल्पना है । जो सिद्धान्त 
यह मानता है कि ज्ञान में हमें वस्तु का साक्षात्‌ प्रहण नहीं होता afg किसी अन्य 
के माध्यम से उसका प्रतिनिधिक ग्रहण होता है, waa: कठिनाई म पड़ जाता है। 
fasta’ और “वस्तु” में समरूपता है यह कैसे जाना जा सकता है, जत्र तक कि वस्तु 
को स्वतंत्र रूप से किसी प्रकार न जाना जा सके ? यह कहना कि विज्ञान और वस्तु 
में समरूपता है, प्रदत्तों से परे जाना है। फिर समरूपता सदैव प्राप्य क्यों नहीं है, 
जिससे भ्रम ही न हो? ग्रतः हमें मानना होगा कि ज्ञान कुछ न कुछ रचना करता 
है । उसमें किसी रिक्त स्थान की पूर्ति, कुछ कल्पना का खेल अवश्य रहता हे । 


किन्तु भ्रम का अस्तित्व अपने श्राप में वस्तु की सत्ता को पूर्णतः खण्डित नहीं 
करता । यथार्थवादियों के भ्रनुसार भ्रम की संभावना के लिए भी यथार्थ वस्तु की सत्ता 
माननी होगी । बाह्य वस्नु की, जिसे गलत समझा जा सके, सत्ता श्रावव्यक है। 
विज्ञानवाद की इस परिकल्पना के उदाहरण के लिए कि चेतना ही एकमात्र सत्‌ है, शुद्ध 
भ्रम का एक ऐसा दृष्टांत आवश्यक है जिसमें वस्तु का अभाव प्रमाण-सिद्ध हो । हमें 
ऐसा उदाहरण स्वप्नो में मिलता है। स्वप्नानुभव में किसी की सत्ता नहीं होती, 
विज्ञानमात्र रहता है । यह विज्ञान ग्रनुभव-मूलक नहीं है। विज्ञान स्वप्न-विषयों की 
स्वतन्त्रता पुर्वक सृष्टि करते हैं तथा उन्हें बाह्य-रूप में प्रक्षिप्त करते हैं । aa: बाह्यत्व 
का श्रनुभव aeqal की स्वतंत्र सत्ता का प्रमाण नहीं है। वह चेतना की सृजनाक्रिया 
का कार्य है, जो अनुभव से स्वतंत्र है । 


लेकिन स्वप्नानुभव का सामान्यीकरण क्यों किया जाय, श्रौर इस प्रकार समस्त 
संसार को एक सार्वभौम स्वप्न क्यों घोषित किया जाय ? प्रत्येक प्रत्यक्ष स्वप्न नहीं है, 
श्रौर यथार्थ प्रत्यक्ष का सद्‌ विषय श्रवश्य होना चाहिए। ga: योगाचार को सिद्ध 
करना होगा कि कोई भी वस्तु स्त्ररूपत: श्रसमर्थनीय है, और वस्तु-सत्ता का 
विचार सिद्धान्ततः gata है । इस प्रकार वस्तु सत्ता का खण्डन केवल ज्ञान के ग्राधार 
पर ही नहीं, तात्विक श्राधारों पर भी होना चाहिए । 


वस्तु क्या है? हम इसे परस्पर संबन्धित कुछ विकल्पों के द्वारा समझने का 
प्रयत्न कर सकते हुँ, और कह सकते हैं कि वस्तु गुणों से युक्त एक द्रव्य है या वह . 
श्रवयवों से युक्त एक श्रवयवी है । वस्तु गुणों का समुच्चय मात्र नहीं हो सकती, क्योंकि 
हमें गुणों का ज्ञान विभिन्न इन्द्रियों द्वारा होता है । इन विलक्षणा संवेदनों के अतिरिक्त 
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oe जो इनको एकत्रित कर एकता प्रदान कर सके । वस्तु 
व्यता p ak नहीं समझा ig a । हम नीला रंग तथा इससे युक्त 
fron र र aah रूप मं कभी नहीं देखते । उनके मध्य भेद प्रत्यक्ष 
= नह होता । किन्तु यदि वस्तु गुणों के समूह का नाम मात्र हो तो हमें किसी 
न frat रूप में कल्पना को भी aag स्वीकार करना होगा । ऐसी अवस्था में वस्तु- 
सत्ता व्यथ प्रतीत होगी । 
वस्तु को समझने का दूसरा तरीका उसे naqi से युक्त श्रवयवो मानना है । 
यहाँ कुन अवयवों को आदि श्रवयवी में से भ्राविभू'त परिणाम माना जा सकता है 
( सत्कायंवाद ), श्रथवा उन्हें परस्पर सहकार से एक नवीन श्रवयवी का निर्माता माना 
जा सकता है ( श्रसत्कार्थवाद ) । प्रथम विकल्प निरर्थक प्रतीत होता है । यदि श्रवयव 
सथवा श्राविभु त तत्व अवयवी ( प्रकृति ) से भिन्न हैं तो वे उससे उत्पन्न नहीं हो 
सकते | किन्तु यदि वे प्रकृति से अभिन्न हैं, तो भ्रवयवी तथा उसके श्रवयवों में कोई 
भी अन्तर नहीं हो सकता । फलस्वरूप श्रवयवों का अस्तित्व ही समाप्त हो जायगा । 
दुसरा विकल्प भी इससे श्रधिक श्रेयस्कर नहीं है। इसके अनुसार श्रवयवों के संगठित 
होने पर श्रवयवी का नवीन प्रादुर्भाव होता है । किन्तु श्रवयवी की सक्ता कहाँ और 
कैसे है ? श्रवयवों के पृथक्‌ होने पर श्रवयवी कहाँ चला जाता है? यदि यह किसी एक 
श्रवयव में पूर्णछपेण रहता है, तो दूसरे naga व्यर्थ हैं। और यदि यह एक साथ सभी 
प्रवयवो में nifas रूप से रहता है तो हम नवीन श्रवयवों की सत्ता स्वीकार कर 
ग्रनवस्था दोष के भागी होते हैं। इसके ग्रतिरिक्त भ्रवयव परस्पर विरोधी गुणों से 
युक्त हैं । उदाहरणार्थ, एक वृक्ष की कुछ शाखायें छाया में हैं, तथा कुछ धूप में, कुछ 
हवा से हिल रही हैं प्रौर कुछ नहीं । ये सभी लक्षण एक ही श्रवयवी में नहीं हो 
सकते । यदि श्रवयवी एक श्रद्वितीय एवं विलक्षण पदार्थं हो तो उसकी तुलना सम्भव 
नहीं हो सकती, क्योंकि हमारे पास कोई सामान्य मापदण्ड नहीं होगा । हम एक 
श्रवयवी को दूसरे की भ्रपेक्षा छोटा या बड़ा नही कह सकते। और न श्रवयवी को 
श्रवयवों के समूह का नाम-मात्र माना जा सकता है । यदि वस्त्र केवल धागों का समूह 


ही होता तो कोई भो व्यक्ति वस्त्र बनाने की चिन्ता नहीं करता । 


प्रन्ततः ग्रवयव--श्रवववी वाद परमाणुवाद की परिकल्यना में परिणत हो जाता 
है । श्रत्रयवी की श्रपने भ्रत्रयवों से रचना होती है । इन भ्रवयवों के भी ग्रवयव होते 
हैं। रौर यह प्रक्रिया तब तक चलती रहती है जब तक कि हम सूक्ष्मतम अवयवों 
श्रथवा परमाणुग्रों तक नहीं पहुँच जाते । किन्छु यहाँ पर एक कठिनाई आ जाती है। 
परमाणु स्वयं सिद्धान्ततः श्रतीन्द्रिय हैं, क्योंकि हम सदैव स्थूल वस्तु ही देखते हैं । 
परमाणुवादी परिकल्पना से यह स्पष्ट नहीं होता कि वस्तुओं की ्रत्यक्ष-योग्यता किस 
प्रकार उत्पन्न होती है । यदि वस्तु वास्तव में श्रणुओं से निर्मित है तो वे क्यों प्रत्यक्ष 
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नहीं होते ? इस प्रकार जो वस्तुतः प्रत्यक्ष में प्रकट होता है उसका कोई वास्तविक 

श्राधार नही हैं । वस्तुप्रो की प्रत्यक्षयोग्यता में परमाणु कोई भी सहयोग प्रदान नहीं 

करता । श्रवयवों से भिन्न ग्रवयवी की पृथक्‌ सत्ता को स्वीकार करने से भी कठिनाई 

हल नहीं होती । 

ग्रणु श्रपने मूल प्राणविक स्वरूप को, श्रपनी श्रतीन्द्रियता को त्याग नहीं सकते, 

और स्थूल इन्द्रियग्राह्म प्रवयवी की उत्पति नहीं कर सकते । श्रणु किस प्रकार संयुक्त 

होते हैं ? सभी संयोग naadi के मध्य होता है । किन्तु यदि ay के भी ग्रवयव अथवा 
भाग हों तो वह परमाणु - एक श्रविभाज्य इकाई--नहीं होगा। यदि इसके विपरीत 
एक ग्रणु का दूसरे ग्रणु से पूर्ण सम्पर्क माना जाय तो उससे उत्पन्न कार्य भी केवल 

आणविक ही होगा । जब तक वस्तुओं को एक दूसरे के बगल में नहीं रखा जाता, 

उनके परिमाण ग्रथवा ग्राकार में वृद्धि नहीं होती | यदि अवयवी केवल विकल्पमात्र है 
तो श्रणुओं का क्या कार्य है? प्रत्यक्ष में हमें केवल naadi की आवश्यकता पड़ती है । 
ग्रतः भ्रणुओं को हम एक अन्य प्रकार का विकल्प मानकर त्याग कर सकते हैं। यदि 
अवयवी की रचना के लिये आधार की आवश्यकता है, तो स्वयं चेतना ही यह कार्य 
कर सकती है । जो कुछ भी प्रत्यक्ष होता है, वह आत्म-रचित होता है, यद्यपि वह इस 
प्रकार प्रक्षिप्त होता है मानो वह बाह्य हो । (यदन्तज्ञेयरूपं तु बहिवँदवभासते ) । 


(V) 

योगाचार को केवल यथार्थवाद का खण्डन ही नहीं करना है अपितु यह भी दिख- 
लाना है कि स्वयं उसके सिद्धान्त के श्राधार पर सम्पूर्ण अनुभव की संगतिपूर्ण व्याख्या 
कैसे सम्भव है, कैसे विज्ञानवाद हमारे दैनिक जीवन के अनुभव पर प्रहार नहीं करता, 
केसे यथार्थवादी आपत्तियाँ अ्ज्ञानमूलक एवं श्रवास्तविक हैं ? 

ये श्रापत्तियाँ अनेकानेक हैं, तथा अन्य अनेकों की कल्पना की जा सकती है । यहाँ 
हम यथार्थवाद-विज्ञानवाद के मध्य हुए महान्‌ विवाद के नमूने के रूप में कुछ आपत्तियों 
को ले सकते हैं । 


ऐसा माना जा सकता है कि भौतिक जगत्‌ कठोर नियमों द्वारा शासित होता है । 
agai को स्वेच्छा पूर्वक उत्पन्न नहीं किया जा सकता, और न विज्ञानमात्र भोजन 
alt वस्त्र हो सकते हैं। विज्ञान में श्रर्थक्रियाकारित्व का अभाव है। किन्तु हम 
जानते हैं कि यदि विश्व को स्वप्नवत्‌ श्रात्मनिष्ठ भी मान लिया जाय, तब भी यह 
नियमरहित नहीं होता । स्वप्न में भी घटनायें मन चाहे ढंग से उत्पन्न नहीं की जा 
सकती, श्रन्यथा डरावने स्वप्न न होते afa स्वप्न हमारी इच्छा पर निर्भर होते तो 
प्रवाञ्छित स्वप्नों को कौन चाहता ? श्रात्मनिष्ठ घटना के भी अपने नियम होते हैं जो 
तथाकथित भौतिक घटना से कम निश्चित नहीं होते । स्वप्न के विषय के निर्धारण में 
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हमारी चेतन इच्छा का कोई अ्रधिकार नहीं होता । वर्तमान स्वप्नानुभूति के बीज 
अचेतन ( झालयविज्ञान ) की गहराइयों में सुप्तावस्था में पड़े रहते हे, जब तक कि वे 
परिपक्व नहीं हो जाते । भानुभविक जगत्‌ श्रलौकिक संकल्प की सृष्टि है । यर्या। 
विशव झात्मिक प्रक्षेप माना जाता है, तथापि प्रानुभविक तथ्यों का निषेध नहीं किय, 
जाता । यह कहना भी ठीक नहीं कि विज्ञान में कार्य उत्पन्न करने की क्षमता नहीं 
है। डरावने स्वप्न व्यक्ति को जगाकर क्रियाशील कर सकते हैं । भय उत्पन्न करने के 
लिए केवल विज्ञान को भौतिक वस्तु समझ बेठना ही ग्रावश्यक एवं पर्याप्त है । 
विज्ञान को विज्ञान रूप समझ लेने पर उसकी प्रभावशीलता समाप्त हो जाती हे। 
निःसंदेह वस्तुनिष्ठता का भ्रम उपस्थित रहना चाहिए; किन्तु यह केवल अम है । 
उस्तुनिष्ठता स्वयं भ्रात्मनिष्ठता की हो श्रलौकिक क्रिया है । वास्तविक वस्तुनिष्ठता 
की आवश्यकता नहीं है । 


किन्तु किसी यथार्थ अनुभूति के श्रभाव में क्या श्रम संभव है ? किसी भी स्वप्न 
के सभी अंग विगत यथार्थ अनुभवों में खोजे जा सकते हैं। स्वयं वस्तुनिष्ठता का 
विचार भी यथार्थ वस्तुओं के प्रनुभवों के आधार पर ही संभव है । भ्रन्यथा यह केसे 
ज्ञात होया कि किसी वस्तु के होने का क्या भ्रर्थ है? फिर भी स्वप्न के विषय तथा 
यथार्थ पूर्ववर्ती श्रनुभव के मध्य स्वीकृत सम्बन्ध के द्वारा स्वयं स्वप्न का घटित होना 
स्पष्ट नहीं होता | स्वप्न एक श्रमात्मक अनुभव है तथा भ्रम को स्मृति के समान नहीं 
साना जा सकता । यदि किसी स्वप्न के भ्रम में हम विगत श्रनुभवों को ही स्मरण 
करते हैं तो इसमें श्रामकता क्या है? निश्चय ही स्वप्न श्रकारण नहीं होता, किन्तु 
कारण वास्तविक वस्तु न होकर कोई पूर्ववर्ती विज्ञान होता है। किसी विज्ञान का 
कारण एक अन्य विज्ञान ही हो सकता है । यदि किसी भ्रम के विषय का किसी ऐसी 
वस्तु के साथ तादात्म्य खोजते हैं जिसका पहले यथार्थ वस्तु के रूप में agua किया 
गया हो, तो वह विषय वास्तव में भ्रमात्मक नही रह जाता । भ्रम का विषय अनूठा 
होता है, इसका कोई ग्रतीत नहीं होता । सत्य के साथ इसका किसी प्रकार समन्वय 


नहीं feat जा सकता । 


स्वप्नानुभव में प्राप्त होने वाली वस्तुनिष्ठता का प्रत्यय, जो वास्तव में उस अनुभव 
को सम्भव बनाता है, भिन्न प्रकार का है | यह कदापि प्रत्यय नहीं हो सकता । कुर्सी 
तथा मेज के प्रत्यय हो सकते हैं। कितु स्वयं वस्तुनिष्ठता का AJ एवं सामान्य 
प्रत्यय संभव नहीं हो सकता । जो कुछ भी प्रत्यक्ष होता है, वह वस्तुनिष्ठ ढंग से 
प्रत्यक्ष होता है । किन्तु स्वयं वस्तुनिष्ठता कभी प्रत्यक्ष नहीं होती । यह प्रत्यय 
इस कारणा संवेदन नहीं बल्कि एक विकल्प है, यह किसी agua की संभावना का 
पुर्वाधार है । चूंकि यह संवेदन नहीं है, प्रत: स्वप्न में इसकी स्मृति नहीं हो सकती | 
किसी वस्तु का प्रत्यक्ष तथा उसको वस्तुनिष्ठ रूप में ग्रहण करना एक ही प्रत्यक्षीकरण 
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की क्रिया है । वस्तुनिष्ठता का प्रत्यय सम्पूर्णा प्रत्यक्ष का सामान्य आकार हे, इसके 
प्रभाव में कोई भी वस्त प्रकट भी नहीं हो सकती । प्रत: यह चेतना को श्रलौकिक 
क्रिया है । यह प्रनुभव पर ग्राधारित प्रत्यय नहीं, बल्कि सम्पूर्ण अनुभव का 
पूर्वाधार है । 
किन्तु क्या स्वप्न एवं जागृत प्रनुभव में किसी प्रकार तुलना की जा सकती है ? 
यदि दोनों एक ही हैं तो उनमें भेद किस प्रकार किया जाता है, जिससे हम यह कहने 
में समर्थ होते हैं कि विश्व एक स्वप्न के ‘azar’ है? साद्दश्य केवल भिन्न वस्तुओं में 
ही सम्भव है; एक वस्तु अपने श्राप के सद्दश नहीं हो सकती । विश्वका स्वप्न के 
समान बोध नहीं होता । तो फिर यह श्रसतु कैसे घोषित 'किया जाता है? जागृत 
पनुभव के मापदण्ड के आधार पर स्वप्न को, जो उससे भिन्न है, आत्मनिष्ठ माना 
जाता है । यदि जागृत अनुभव यथार्थ नहीं होता तो स्वप्नों को gaara घोषित नहीं 
किया जा सकता, क्योंकि ऐसी स्थिति में यथार्थता-प्रयथार्थता में ग्रन्तर उपलब्ध नहीं 
होता | स्वयं यह कथन भी कि fasa स्वप्न जैसा है” सम्भव नहीं क्योंकि एक धर्मी 
sacr विश्व की यथार्थता से भेद के श्रभाव में सिद्ध नहीं होता । इन सब के उत्तर 
में योगाचार का कथन है कि जब तक एक ग्रनुभव का क्रम चलता रहता है, तब तक 
उसका बाध नहीं होता बाघ सदैव ही पीछे की ओर लागू होता है। यदि किसी 
स्वप्न का उसके अनुभव के काल में ही निषेध होता तो किसी भी व्यक्ति को स्वप्न 
नहीं होते । तथाकथित जागृत श्रनुभवो की श्रात्मनिष्ठता तत्काल ही प्रकट नहीं होती, 
केवल कठोर अनुशासन के फलस्वरूप ही उसका ज्ञान होता है। यदि विश्व वास्तविक 
होता तो किसी भी ग्रनुशासन की ग्रावश्यकता नहीं होती, वास्तव में स्वयं दर्शन की 
भी श्रावश्यकता नहीं होती । स्वप्न एवं जागृत अनुभवों के मध्य का ग्रन्तर केवल 
श्रात्मनिष्ठता के विभिन्न स्तरों का है। स्वरूपतः वे समान हें । दोनों ही समान रूप 
से श्रात्मनिष्ठ हैं, किन्तु एक की श्रात्मनिष्ठता दूसरे की अपेक्षा श्रधिक स्पष्ट है। स्वप्न 
सापेक्षतः श्रधिक श्रसत्य है । उनकी विज्ञानरूपता श्रधिक ग्रासानी से पहचानी जा सकती 
है । ये मानों विश्व-स्वप्न के maia घटने वाले स्वप्न हैं, जो विश्व-स्वप्त की आत्म- 
fagar के सूचक का कार्थ करते हैं। स्वप्नों का बाध सार्वभौम श्रात्मनिष्ठता के अन्तर्गत 
होता है । दोनों में केवल स्तर का भेद है। विश्व का बाध किसी वस्तु-विशेष का 
बाध नहीं है, श्रपितु स्वयं वस्तुनिष्ठता के प्रत्यय का ही बाध हे । विश्व परमार्थ दृष्टि 
से विज्ञानात्मक है, किन्तु सभी व्यावहारिक प्रयोजनों के लिए वास्तविक है । 
यथार्थवादी द्वारा एक महत्वपूर्ण श्रालोचना 'वास्तविक' जगत्‌ के सार्वजनिक 
स्वरूप को लेकर की गयी है । स्वप्न प्रत्येक व्यक्ति के श्रपने होते हैं, पर जागृत प्रनुभव 
के जगत्‌ के बारे में ऐसी बात नहीं। यह स्वप्न-जगत्‌ के समान व्यक्तिगत नहीं, 
अपितु यही एकमात्र जगत्‌ है । यदि जगत्‌ भ्रात्मनिष्ठ होता तो उसमें ऐसी विभ्रमकारी 
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भ्रनेकता होती कि कोई सामञ्जस्य तथा श्रादान-प्रदान संभव नहीं होता । इस ग्रापत्ति 
का निराकरण विज्ञानवादी सामान्यत: प्रनेक जगत्‌ की सत्ता मानकर करता है। ये 
जगत्‌ मिलते-जुलते होने के कारण सभी द्रष्टाश्रो को एक ही जैसे प्रतीत होते हैं । 
जितने व्यक्ति हैं उतने जगत्‌ हैं; किन्तु उनमें एक प्रकार का पूर्वस्थापित सामञ्जस्य' 
हे । ऐसा प्रतीत होता है जैसे भ्रनेक व्यक्तियों को एक साथ एक ही विभ्रम का अनुभव 
होता हो । 'प्रन्य मानस” की सत्ता का प्रश्न और प्रधिक कठिन है । यदि सम्पूर्णं za- 
जगत्‌ को सत्ता केवल मेरे स्वप्न में है तो क्या meg व्यक्ति भी मेरे स्वप्न के ही अंग 
नही ? विश्व में मैं ही एक मात्र प्राणी gar, सभी श्रन्य प्राणी एवं वस्तुएं मेरे 
सवंव्यापी अनुभव के अनेक विज्ञानात्मक भ्रंग मात्र होंगे ag सिद्धान्त एकजीव वादी 
नहीं है । 'यह' अथवा 'तुम' के समान तथाकथित A भी श्रात्मनिष्ठ संरचना है. । 
चेतना का प्रवाह हो यथार्थ है । इसके मूल में 'मैं” जैसी कोई स्थायी वस्तु नहीं है । 
अहे' रूपी संरचना शुद्ध चेतना कौ विकृति है, जिसका श्रधिक स्पष्टीकरण नहीं किया 
जा सकता | भ्रम की अवस्था न तो श्रावश्यक है, भ्रौर न तर्कसंगत । चेतना का विकार 
एक आत्मा की तरह अनेक आत्माशओं के रूप में भी हो सकता है । इस प्रकार श्रानुभविक 
सत्ता ऐसे प्रत-रूपी प्राणियों की सत्ता है जो भयानक दुस्वप्न-रूपी नरक में एक ही 
प्रकार के दुं:खों की कल्पना करते हैं । 
विज्ञानवाद के विरुद्ध एक श्राधारभूत श्राक्षेप ऐसा है जो ज्ञान के स्वरूप को ही 
प्रभावित करता है । समस्त ज्ञान किसी न किसी वस्तु का होता है। यदि ज्ञेय मनो- 
वैज्ञानिक तथ्य मात्र होते, तो भी इन तथ्यों को उनके ज्ञान से पृथक करना श्रावश्यक 
है । 'जानना' एक सकर्मक क्रिया-पद है, और ज्ञान-क्रिया के कर्ता का उस क्रिया के 
विषय के साथ मिश्रण नहीं किया जाना चाहिए। यदि ऐसा कोई विषय न होता, 
जैसा विज्ञानवादी मानते हैं, तो स्वयं चेतना को एक साथ दोनों कार्य करने होते; एक 
ही वस्तु को ज्ञाता और ज्ञेय दोनों ही होना होता। किन्तु यह उतना ही संभव है 
जितना ग्रंगुली के सिरे के लिए स्वयं अपने को छूना, या किसी चाकू के लिए स्वयं 
प्रपने को काटना | योगाचार का मत है कि ज्ञान का स्वयं aT को जानना उसके 
सिद्धान्त का दोष होने के बजाय एक श्रपरिहाय तथ्य है। इस स्वसंवेदन के बिना 
विषयगत ज्ञान भी संभव नहीं है। ज्ञाता को यह ज्ञान होना श्रावश्यक है कि वह 
जानता है, प्रर्थातु समस्त चेतना का स्वचेतना होना श्रावशयक है । ज्ञान स्वयं प्रकाशित 
होता है, यदि ऐसा न हो तो स्वयं ज्ञान को श्रनुवर्ती ज्ञान का विषय होना होगा, और 
इस प्रकार ज्ञान की एक श्रनन्त श्रृंखला शुरू होगी जिसका परिणाम यह होगा कि 
प्रन्तत: कुछ भी नहीं जाना जायगा । इसके श्रतिरिक्त, चूँकि चेतना क्षणिक है, ज्ञान का 
कोई क्षण भ्रपने पूर्ववर्ती को, जो श्रब मृत है, नहीं जान सकता । ज्ञान को किसी अन्य 
के द्वारा ज्ञात होने की भ्रपेक्षा नहीं होनी चाहिए, चाहे वह ज्ञान का दूसरा क्षण ही क्यों 
न हो । जो स्वयं को नहीं जानता, वह किसी श्रन्य को नहीं जान सकता । जानना श्रौर 
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फिर भी इस बात से nafaa रहना बिल्कुल न जानना है। WAIT ज्ञान नामक 
कोई चीज नहीं है । यथार्थवादी इस मत के पक्ष में इसलिए नहीं हैं कि यदि ज्ञान 
स्वयं को जान सके, या वह स्वयं को श्रनिवार्यतः जानता हो, तो यह तकं कि ज्ञान 
किसी भ्रन्य की, जिसे वह जानता है, श्रपेक्षा करता है, शक्तिहीन हो जाता है। 
योगाचार के लिए प्रत्यक्ष का विषय श्रौर उस विषय की चेतना दोनों अभिन्न हैँ । 
प्रत्यक्ष में किसी बाह्य वस्तु का ज्ञान नहीं होता, afew स्वयं का, अपने श्राकार का, 
ज्ञान होता है । प्रत्यक्ष का श्राकार 'कोई वस्तु है” इस प्रकार का होता है, लेकिन 
इससे यह तात्पर्यं नहीं निकलता कि प्रत्यक्ष के श्रतिरिक्त किसी वाह्य वस्तु की सत्ता 
है । यह स्वयं उसका आकार है, ऐसा श्राकार जिसको लेकर प्रत्यक्ष उत्पन्न होता है। 
समस्त विषयों को चेतना के आकार में परिणत करना उनके मध्य पारस्परिक भेदों 
को मिटाना नहीं है । उदाहरणार्थ, प्रत्यक्ष के विषय का agata के विषय या स्मृति 
के विषय से श्रब भी भेद किया जा सकता है, बिना यह माने हुए कि इन सभी 
मानसिक क्रियाश्रों में विषय एक ही है और इसलिए प्रत्यक्ष अनुमान तथा स्मृति की 
क्रियाओं से, जो परस्पर भिन्न हैं, अलग है । विषय मानसिक क्रियाओं से श्रभिन्न होने 
के कारण स्वयं एक दूसरे से भिन्न Fi ग्रभेद कहीं नहीं है, श्रभेद का arava मात्र 
है, और यह भ्राभास केवल विज्ञानात्मक है । प्रत्येक ज्ञान वस्तुनिष्ठता के श्राकार के 
साथ हो उत्पन्न होता है, जो एक श्रलौकिक विकल्प है जिसका और विश्लेषण नहीं 
किया जा सकता | लेकिन इसका तथा-कथित “वास्तविक” वस्तु से कदापि समीकरण 
नहीं हो सकता | विज्ञान वस्तुनिष्ठता का ग्राकार लिए हुए प्रक्षिप्त होता है । 


add: यथार्थवादी कह सकता है कि योगाचार दर्शन बन्धन तथा मोक्ष को 
उपहासास्पद बना देता है । कैसे मात्र विज्ञान बन्धन में डाल सकता है? ? और ahs 
बन्धन सत्य नहीं है, Ad: इससे मुक्त होने के लिए किसी अनुशासन की आवश्यकता 
नहीं । यथार्थवादियों का यह mAT युक्तियुक्त नहीं है । विज्ञान बन्धन में डाल 
सकता है तथा प्रभावकारी रूप से पीडित कर सकता है । उदाहरण के लिए, स्थायी 
बिश्रमों से पीडित पागल के प्रलाप को लिया जा सकता है । वस्तुतः केवल विज्ञान 
ही बन्धन में जकड़ सकता हूँ, विषयों की उपस्थितिमात्र नहीं । जो व्यक्ति विषयों से 
प्रभावित नहीं होता, पीडित नहीं होता। इस प्रकार समस्त दुःखों की उत्पत्ति 
आत्मनिष्ठ हे । श्रौर जिस agaaa का विधान किया गया है वह भौतिक शक्ति 
के समान नहीं है जो वर्तुश्रों के स्वरूप को बदलती है । वह स्वयं हमें तथा विषयों 
के प्रति हमारी दृष्टि को बदलता है । वस्तुनिष्ठता भ्रम है, ग्रौर एक दुर्बोध तथा 
अव्यावहारिक परिकल्पना को त्याग देने से हमारे aqua को रश्चमात्र भी क्षति 
नहीं पहुंचेगी । 
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VI 

चेतना ही एकमात्र सत्‌ है, परन्तु वह सम्बन्धियों श्रौर सम्बन्धो मॅ, जो हमारी 
झानुभविक सत्ता को बनाते हैं, विभक्त है। चेतना के विभक्तीकरगा की इस प्रक्रिया 
को सविस्तार प्रदर्शित करना होगा। ag चेतना किस प्रकार प्रनत विविधताओं से 
be » यह दिखलाना योगाचार तत्वशास्त्र का रचनात्मक 
या वेचारिक पक्ष हे । यह भ्रनेकता चेतना के gece प्रतिबिम्बित होनी चाहिए, क्योंकि 
इसके प्रतिरिक्त कुछ नहीं है । श्रत: चेतना के प्रकार स्वीकार करने पड़ेंगे, जैसे प्रालय- 
विज्ञान, विलष्ट मनस्‌ और प्रवृत्ति विज्ञान । चेतना की परिणतियाँ श्रनन्त हैं, किन्तु 
विज्ञानात्मक विकास इन तीन भ्रवस्थाम्रों में से होकर गुजरता है À तीन चेतना 
विलक्षण एवं स्थिर विकल्प नहीं हैं, श्रपितु सार्वभौम विकास की श्रवस्थायें हैं, या ag 
चेतना के विभक्तीकरण की अ्रवस्थायें हैं। इन तीनों में से कोई भी परमार्थ नहीं है, 
वस्तुत: स्वयं विकास प्रक्रिया परमार्थ नहीं है। फिर भी यह वास्तविक, तात्विक 
प्रकिया है, जिसका उद्भव वस्तुनिष्ठता के भ्रमात्मक प्रत्यय के प्राह्वान से प्रेरित होकर 


होता है । जब यह्‌ मूल भ्रम मिट जाता है, तीनों विज्ञान ag चेतना (विज्ञप्तिमात्रता) 
में विलीन हो जाते हैं। फिर भी उनमें से प्रत्येक विज्ञान अपने आप में चेतना है, जो 
स्वरूपतः सर्जनात्मक तथा प्रक्षेपक हैं । 


युक्त अनेकता में बिखर जाती है 


विज्ञानों में श्रालय सर्वाधिक मुलभूत है। यह स्व-विभक्तीकरणा की प्रक्रिया में 
प्रथम ग्रवस्था है । इसका उक्त नामकरण इसलिए हुआ क्योंकि यह ऐसा कक्ष या 
भण्डार है जिसमें सभी भावी श्रनुभवों के बीज ( वासना ) रहते हें । सभी परिणाम 
( धर्म ) इसमें से इसके कार्यों के रूप में ( सर्वबींजक ) निकलते gi परिवतिततया 
कोई भी कमं यहाँ ava चिन्ह ( विपाक ) छोड़ जाता है । 


इस प्रकार श्रालय के दो कार्य हैं: यह विगत श्रनुभवों के संस्कारों को ग्रहण 

करता है, और इन संस्कारों की परिपक्वता के द्वारा अनुभवों को उत्पन्न करता है। 

ये दोनों चक्र के रूप में चलते रहते हैं। श्रालय में वासनाएँ एकत्र होती हैं, तथा 
ये और विज्ञानों को जन्म देती हैं जो श्रपनी बारी श्राने पर श्रालय में पते बीज डालते 
हैं और इस प्रकार विकांस क्रम चलता रहता है । इन दो क्रियाओं के नाम हैं :--हेतु- 
परिणाम aie फलपरिणाम । दोनों क्रियायें परिणाम हैं, क्योंकि क्षशिक होने के कारण 
श्रालय निरन्तर बदलता रहता है । वासना प्रेरक शक्ति है, जिसकी वजह से परिवर्तन 
होता है । यह प्रेरक-शक्ति दो रूपों में बतायी जाती है—विपाकवासना और निष्यन्द- 
वासना | प्रथम, व्यक्ति की मृत्यु से नवीन जन्म तक जीवन का सातत्य बनाये रखती 
है, श्रौर हस प्रकार क्रमिक जन्मों में व्यक्ति का सातत्य बना रहता है; द्वितीय, वतमान 
अनुभवों के फलित होने पर नये विज्ञानों ( क्लिष्ट मनस्‌ श्रौर विभिन्न प्रकार के 
प्रवृत्ति विज्ञान ) को उसी जीवन मे जन्म देती है। विपाकवासना जन्मचक्र को 


192 


( १५८ ) 


जारी रखती है; नि:ष्यन्दवासना प्रत्येक जन्म की सामग्री प्रस्तुत करती है। केवल 
चेतन अनुभव ( प्रवृत्ति विज्ञान ) दोनों प्रकार की वासताश्रों को श्रालय में जमा कर 
सकता है; केवल चेतन भ्रनुभव भ्रच्छा या बुरा हो सकता है, We भावी जीवनों के 
अनुभव के बीज रोप सकता है । विलष्ट मनस्‌ सिर्फ नि:प्यन्दवासना पूरित करता है, 
जो किसी भी जीवन में अनुभवों के उद्भव की प्रेरक शक्ति है । 
झालय चेतना का एक आकार है, और इस रूप में उसका विषय होना श्रावश्यक 
है । चेतना स्वरूपतः सर्जनात्मक है । यह पारदर्शी नहीं है, जैसा कि यथार्थवादी मानते 
हैं। विषयवस्तु स्वयं चेतना द्वारा पोषित श्रौर प्रक्षिप्त होती हे । तथापि ग्रालय 
आनुभविक नहीं है, ate तदनुसार इसका विषय भी श्रानुभविक नहीं है । इसका विषय 
शुद्ध वस्तुनिष्ठता है जो विभिन्न वस्तुओं के विशेष कारों में विभक्त नहीं है ag 
निविशेष, शुद्धपर है, जिसका चेतना से सामना होता है । इसे 'पर' के रूप में अनुभव 
भी नहीं किया जा सकता, क्योंकि ज्ञाता और ज्ञेय का भेद वस्तुओं को श्रनेकता के 
कारण ही संभव होता है । वस्तुएँ बदलती हैं, किन्तु ज्ञान की क्रिया अ्रपरिवतित रहती 
है । अत: यह संभव है कि ज्ञान-क्रिया स्वयं को ज्ञात से मुक्त कर ले। ग्रालय के सम्बन्ध 
में ऐसा सम्भव नहीं है । यह, साधारण श्रथ में, ज्ञान भी नहीं है । ज्ञाता भी अपने 
को ज्ञाता के रूप में नहीं जान सकता ag स्वचेतन ज्ञाता नहीं हैं, क्योंकि ज्ञाता की 
ज्ञेय से किसी प्रकार की पृथकता नहीं है । यह शुद्ध चिन्तन हैँ, जो वस्तु की प्रदत्तता 
मात्र में पुणं रूप से निमग्न रहता है, तथा सभी प्रकार की भेद-जनित भ्रशांति से 


मुक्त हैं | 


यह शुद्ध वस्तुनिष्ठता अलौकिक भ्रम का प्रथम कार्य है। यह चेतना का मूल 
प्रक्षेप है । हमें 'टेबुल है” यह ज्ञान होने के पूर्व उसके पूर्ववर्ती हेतु के रूप में 'कुछ है' 
यह ज्ञान होना आवश्यक है । दूसरे प्रकार का ज्ञान निश्चय ही आनुभविक नहीं है, 
किन्तु वह बाद में आनुभविक विषयों की श्रनेकता में विभक्त होता है । यहाँ पर तर्क 
यह है : सविशेष निविशेष की श्रपेक्षा करता है । श्रालय निविशेषता की अवस्था का 
प्रतिनिधित्व करता है । aa: यह विज्ञप्तिमात्रता नहीं है, क्योंकि इसमें स्व-विभाजन 
के बीज पहले से ही उपस्थित रहते हैं। चेतना का विभक्तीकरण पहले ही शुरू हो 
चुका है । maa के, किसी भी चेतना की तरह दो स्वरूप हैं-यह अपने विषयवस्तु 
को स्वयं उत्पन्न करता है और साथ ही उस विषयवस्तु की चेतना भी है । ग्रालय 
का चेतनारूप व्यक्ति का श्रात्मिक पक्ष ( दर्शनभाग ) है, किन्तु यह स्वयं-प्रक्षिप्त, 
श्रविभाजित वस्तुनिष्ठता की चेतना ( निमि्तभाग ) है । 


स्वरूप की जटिलता श्रौर आगे के विशेषीकरण के लिए श्रनिवार्य हे । ऐसी वस्तु 
जो geste एकांग हो तथा श्राकाश की भाँति बिल्कुल एकरस है, अपने ग्रभेद स्वरूप 
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से विचलित नहीं हो सकती । किसी भी परिवर्तन या विकास के £ 
प्रारम्भिक अभाव ( एक श्रान्तरिक तनाव ) भ्रपेक्षित है Cee मो जिला 
को त है। पर के श्रस्तिर 5 
आलय को शान्त प्रब ठी तत ॥ स्तत्व की चेतना 
परिणत हो ज गु ane रहने देती na: इसकी निर्विशेषता afandi मॅ 
हि हो जाती है, जिसकी समग्रता ही भ्रनुभवजगत्‌ है । किसी बस्त को विषय-रूप 
i i उसको एक विशेष वस्तु के रूप में जानना है, जो ध्रन्य विशेधों से श्रनेक 
~~ सम्बन्धित होती है । तथापि श्रालय के स्तर पर विशेषता का प्रादुर्भाव 
tos È है SIRT ततच निविशेष है, पर वह समस्त विशेषताओं की सम्भावना है । 
प्रालय में समाहित दोनों धर्मी --चेतना तथा शुद्ध वस्तुनिष्ठता-ग्रानुभविक नहीं हैं । 


वासना ग्रालय में अन्तनिहित maras शक्ति है, तथापि naa में वासना की 
उपस्थिति किसी चेतना द्वारा नहीं ग्रहीत हो सकती । यह ज्ञान का विषय नहीं, 
बल्कि उसका पूर्वाधार है । 'पर' के आभास को उत्पन्न करना तथा उसे अपने से 
पृथक्‌ प्रक्षिप्त करना चेतना की प्रवृत्ति है। स्वयं यह प्रवृत्ति ज्ञेय नहीं है, केवल 
इसके फल ही ज्ञात होते हैं । 


वासनाएं आलय को विशेष विज्ञानों, विशिष्ठ वस्तुओं की चेतनाओं के रूप में 

निरन्तर सीमित करती रहती हैं। यदि यह एकतरफा मामला होता, तो आलय श्रन्ततः 
पूरी तरह सीमित हो जाता तथा इसकी और ग्रधिक उत्पन्न करने की क्षमता समाप्त हो 
जाती । ग्रतः ऐसी श्रवस्था श्राती जिसमें यह स्वभावत: किन्तु श्रपरिहार्येतः मन्द 
पडती घडी के समान विराम पा जाता । ऐसा इसलिए नहीं होता क्योंकि सविशेष 
चेतनाएँ जो ग्रालय से उद्भूत होती हैं, ग्रपने बीज इसमें रोप जाती हें ॥ इस तरह 
ग्रालय में भावी क्रिया की सम्भावनाथें बराबर बनी रहती हैं, और यह अक्षय बना 
रहता है । केवल वस्तुनिष्ठता के भ्रम के निवारण के साथ ही यह विराम पाता 
है। जानने के लिए कुछ न होने के कारण चेतना आन्दोलित नहीं होती, और स्वयं 
में विश्राम करती है । इस प्रकार श्रालय एक अलौकिक विकल्प है, यह विशेषीकरण 
की प्रक्रिया का प्रारम्भ है, लेकिन अपने श्राप में निर्विशेष है । अपनी क्रियाशीलता या 
सर्जनशीलता मॅ ही इसकी सत्ता है। इसको पदार्थं या वस्तु नहीं कहा जा सकता। 
यह वास्तव में श्रनुभव-निरपेक्ष विकल्पों का श्रधिष्ठान है | 


योगाचार दशन में अन्य निरपेक्षतत्ववादों के विपरीत, विकास चेतना में निहित 
है, क्योंकि इसके श्रतिरिक्त ग्रौर कुछ नहीं है, श्रौर यह विकास यथार्थ प्रक्रिया है । 
लेकिन चूँकि इस विकास का प्रारम्भ भ्रमात्मक विकल्प के कारण होता है, यह 
परमार्थ नहीं है, प्रौर उस भ्रम के बाध के साथ ही इसकी समाधि हो सकती है। 
स्वयं maa परमार्थ नहीं है, श्रौर पहले से ही वस्तु निष्ठता के विकल्प से दूषित 
है। ग्रतः यह परमार्थ नहीं है, भौर न इसमें निहित gaat हो परमार्थ है । सोपाधिक 
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होने के कारण श्रालयकी चक्रिक क्रम से निरन्तर श्रापूति करनी पड़ती हे । जब 
विकास रुक जाता है, maa भी समाप्त हो जाता हे । 
maa के विकास से यह नहीं समझना चाहिए कि इसमें किसी द्रव्य की परिणति 
होती है जो पने सभी परिवतेनों में प्रभिन्न रहता हे । श्रालय एक स्थिर चेतना नहीं 
है, अपितु पृथक क्षणों का प्रवाह है । श्रनुवर्ती परिणाम श्रालव की अभिव्यक्तियाँ नहों 
हैं, बल्कि तूतन, प्रादुभूत क्षण हैं। भ्रालय में संतान की एकता के अतिरिक्त कोई 
अनुगत एकता नहीं है। समस्त बौद्ध दर्शन को भाँति इसमें भी भेद परमार्थ हे, केवल 
पर्यायात्मक नहीं । आलय का तकंपक्ष शुद्ध भेद का है, भेदाभेद का नही । 
झालय में निष्ठ झात्मरूपता को जीव श्रथवा ‘ae’ पदार्थ नहीं समझ लेता चाहिए। 
aa: वैदिक दर्शनों की श्रात्मा के साथ इसका श्रभेद नहीं किया जा सकता । आत्मा का 
सार अपरिवतेनशीलता या कॉलगत सातत्य है। यह ऐसी एकता है जो ज्ञान की 
विभिन्न क्रियाओं को सम्बद्ध करती है। उपनिषदों पर ग्राश्रित दर्शन साधारणत: 
आत्मा के सम्बन्ध में यथार्थवादी दृष्ट्रिकोण श्रपनाते हैं तथा इसे निष्क्रिय श्रौर निलिष्ठ 
द्रष्टा मानते हें जो अपने सामने उपस्थित परिवतंनशील विषयों से प्रभावित नहीं होता । 
इसके विपरीत आलय क्रियात्मक इच्छा है जो श्रपनी ` विषयवस्तु को स्वयं उत्पन्न 
करतो हैं । अत: इसे अपनी विषयवस्तु के परिवतेन के साथ बदलना पड़ता है । 
और चूँकि श्रालय विषयवस्तु से अभिन्न है, अतः वह क्षणिक है । श्रात्मा एक प्रक्षेप है, 
वास्तविक नहीं है । मानसिक अवस्थाओं से इसका न ग्रभेद स्थापित किया जा सकता 
है, न भेद और न भेदाभेद ही । यदि श्राकाश की भाँति आत्मा सर्वव्यापक है और 
परिवर्तनशील श्रवस्थाश्रों से भिन्न है तो हम उसके व्यक्तित्व, शरीर विशेष में उसकी 
gagar, तथा विभिन्न शारीरिक श्रतुभवों का उसके द्वारा स्वीकरण कैसे स्पष्ट करेंगे ? 
यदि हम श्रात्मा को शरीर तक ही सीमित कर देते हैं, श्रथवा उन दोनों में किसी तरह 
भ्रभेद स्थापित करते हैं तो श्रात्मा भी परिवर्तनीय हो जाती है तथा वैयक्तिक एकता के 
बोध का स्पष्टीकरण नहीं हो पाता। श्रात्मा के प्रत्यय में विरोध यह है कि इसे 
मानसिक श्रवस्थाश्रों के जीवन में प्रविष्ट होना पड़ता है, श्रौर साथ ही अपनी निलिप्त 
शुद्धता तथा श्रभेद की रक्षा करनी पड़ती है । 


ग्रालय चेतना की उस श्रवस्था का प्रतिनिधित्व करता है, जिसमें agaa अभी 
उत्पन्न नहीं हुआ है । चेतना का तब तक व्यक्तिकरण नहीं हुआ रहता, वह म नहीं 
रहती । जैसा हम देख चुके हैं, “मैं” प्रतिक्षेप का परिणाम है; यह वस्तु से पृथकता है, 
जो स्वयं वस्तुओं की श्रनेकता पर निर्भर है । किन्तु श्रालय का विषय शुद्ध प्रविभाजित 
वस्तुनिष्ठता है, भौर ऐसे शुद्ध विषय से इसको AAT करने का कोई साधन नहीं है । 
आलय परमार्थतत्त्व का प्रथम संवृतीकरण है । यद्यपि यह श्रशुद्धीकरण स्वयं अनुभव 
मूलक नहीं है, फिर भी यह भ्रनुभवमूलक विशेषों की श्रोर ले जाता है। ग्रालय 
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उपनिषदों की भ्रात्मा की विषयरहित और परिवर्तनरहित पारदर्शिता नहीं है। 
परिवतंन इस पर प्रध्यस्त नहीं है, fag इसका परिणाम है । 

क्लिष्ट-मनस्‌ आलय ae प्रवृत्तिविज्ञानों के मध्य स्थित है । श्रव्यक्त विषय तथा 
उसके व्यक्त रूपों के मध्य विशेषीकरण की प्रक्रिया श्राती है। इसको विलष्ट-मनस 
इसलिए कहा जाता है, क्योंकि इसमें मनन-क्रिया सदा चलती रहती हे । यह संक्रमण 
फो अवस्था हे, जो विकल्पीकरण की प्रक्रिया भ्रथवा श्रव्यक्त प्रालय-विषय को परिसीमित 
करने की क्रिया का प्रतिनिधित्व करती है । यह व्यक्त श्रानुभविक विषयों की 
चेतना नहीं है, बल्कि उनका प्रभिव्यक्ती करण है । 


इसे विलष्ट इसलिए कहते हैं, क्योंकि यह कुछ क्लेशो से दूषित होताहै। ये 
संख्या में चार हैं: प्रात्म-दृष्टि, आत्म-मोह श्रात्म-मान शौर श्रात्म-प्रेम, जो सभी 
अहं-भाव की रचना करते हैं। विषय-वस्तु का विशेषोकरण तथा ‘ad’ का प्रक्षेप-ये 
दोनों एक ही प्रक्रिया के दो पक्ष हैं। जब तक विषय परिसीमित नहीं हो जाता तथा 
aq विषयों से इसका भेद नहीं किया जाता, तब तक ज्ञाता की ज्ञेय विषयों से पृथकता 
नहीं होती, और इसलिए ‘ag’ की चेतना नहीं होती । अहं पदार्थं एक विकल्प है, 
झौर इस कारण असत्‌ है। जो परमार्थत: agi का प्रवाह है उसमें यह एकता या 
अभेद का आरोप करता है । | 


क्योंकि क्लिष्ट-मनस श्रालय द्वारा प्रदत्त सामग्री पर कार्य करता है, यह एक 
स्वतन्त्र चेतना नहीं है । आलय इसका श्राश्रय है । चेतना होने के कारण, इसे विषय 
वस्तु की श्रपेक्षा होती है, जो श्रालय ही है । यह किसी नयी विषयवस्तु का प्रक्षेय 
नहीं करता तथा आलय की विषय-वस्तु के विकल्पीकरण में समाप्त हो जाता है । 
अत: क्लिष्ट-मनस को आलय की ही gar क्रिया, सतत अशान्ति की भालय-क्रिया 
समझना चाहिए । कुछ ध्यान तथा श्रभ्यासों द्वारा समाधि की कुछ अवस्थाप्रों मे इसे 
रोका जा सकता है, किन्तु इनकी समाप्ति पर यह पुन: भ्रालय में से उत्पन्न हो जाता 
है। समाधि-की श्रवस्था में कोई बौद्धिक क्रिया नहीं होती और झालय अपनी ही 
धुरी पर चक्कर लगाता है | 


प्रवृत्तिविज्ञान विशिष्ट वस्तुओं की विभिन्न प्रकार की भनुभवमूलक चेतनाएं हैं । 
चेतना का यही वर्ग श्रनुभवगत है भ्रौर इसी से हमारे दैनंदिन फे अनुभव का समस्त 
जगत्‌ बना gare ma दोनों प्रकार की चेतनाएँ मानों इसके आधार हैँ \ 
्रवृत्तिविज्ञान के maia छः प्रकार की चेतनाएँ हैं : पांच बाह्य जो पाँच प्रकार के 
संवेदनों ( रूप, शब्द, गन्ध, रस ae स्प्रष्टव्य ) से संबन्धित हैं, ग्रौर एक आन्तरिक 
जो विभिन्न प्रकार की मानसिक श्रवस्थाभ्नों की चेतना ( धम ) है। मानसिक 
श्रवस्थाएँ भी उतनी ही चेतना की विषय हैं, जितने भौतिक संवेदन हैं। धर्म एक 
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मिश्र विकल्प है, जिसमें वह सब कुछ समाविष्ट हे जो चेतना के समक्ष ग्राता है, 
केवल उसको छोड़कर जो भौतिक mar जड रूप में प्रस्तुत होता है। धर्मों की 
चेतना को, जिसे मनोविज्ञान कहा गया है विलष्ट-मनस नहीं समझ लेना चाहिए । 
मनोविज्ञान चेतना का लौकिक रूप है, जबकि fray मनस उसका श्रलौकिक रूप है । 


आलय से ध्रागे का विकास केवल तार्किक श्रर्थ में समझना चाहिए। यह 
प्रक्रिया ऐतिहासिक नहीं है, और काल-विशेष में इसका कोई निश्चित प्रस्थान-बिन्दु 
नहीं है । विभिन्न विज्ञानो के मध्य जो ग्राश्रितता है वह पारस्परिक है । श्रन्य विज्ञानो 
के ih में विच्छेद होता है, जबकि श्रालय सांसारिक सत्ता के ग्रन्त तक बना 
रहता है। 


VII 


` धर्मो के सिद्धान्त का सभी बौद्ध मतों में मुख्य स्थान है पूर्वकालीन बौद्ध दर्शन में 
सत्ता को क्षणिक एवं अद्रव्यात्मक घोषित किया गया है । प्रत्येक क्षणिक सत्‌ एक धर्म 
है, और धर्मों का वर्गीकरण विभिन्न प्रकार से. किया गया है । किन्हीं दो प्रदत्त धर्मों 
के बीच वास्तविक सातत्य नहीं है, केवल प्रतीत्यसमुत्पाद का नियम है, जो नये क्षणों 
के उद्भव को नियमित करता हैं । माध्यमिक घ्राश्रितता को शुन्यता का लक्षण मानते 
हैं, श्रौर इसलिए सभी धर्मो को शून्य श्रथवा श्रतात्विक घोषित करते हैं। योगाचार का 
मत है कि श्रनुभवमूलक चेतना क्षणिक है, ग्रतः इसे ऐसी वस्तु की अपेक्षा है, जो चेतना 
के एक क्षण को दूसरे से पृथक कर सके । चेतना के रूप में कोई भी दो क्षणा प्रभिन्न 
हैं । श्रतः प्रत्येक क्षण को ब्रनेकांगी, आन्तरिक विभिन्नता संयुक्त, मानना होगा और 
इन्हीं falsari के कारण एक क्षण दूसरा क्षण नही है। इस प्रकार धर्म चेतना के 
क्षणों को विभिन्न प्रकार से विशिष्ट करते हें । हमें यह ध्यान में रखना चाहिए कि 
धर्मो की केवल सांवृतिकसत्ता है । पारमार्थिक दृष्टि से, केवल शुद्ध श्रविभाजित चेतना 
की ही सत्ता है। किन्तु अनुभव की दृष्टि से चेतना द्विभाजित होती है, और इसमें 
विभिन्न क्षणों का एक दूसरे से भेद करना पड़ता है। निरपेक्ष तत्त्व के रूप में चेतना 
में कोई धर्म नहीं है । इस प्रकार धर्म विषयों की रचना करनेवाली ग्रात्मनिष्ठ क्रियाश्रों 
के विशेषण हैं, श्रौर उनकी ग्रान्तारिक विभिन्नता को . बनाये रखते हैं। वस्तुनिष्ठता की 
कल्पना से संक्रमित होने के कारणा चेतना विभिन्न ्राकार या पर्याय ग्रहण कर लेती 
है । ad परमार्थं सत्‌ नहीं हैं, जैसा कि उन्हें पूर्वकालीन बौद्धदर्शन में माना गया है । 
श्रौर न ही वे श्रसत्‌ हैं, जैसा कि माध्यमिक मानते हें । योगाचार जैसा पहले हम 
देख चुके हैं, यथार्थवाद तथा उच्छेदवाद के श्रात्यन्तिक पक्षों के बीच समन्वय का 
प्रतिनिधित्व करता है । धमं व्यक्तीकरण का कार्य करते हें । वे चेतना के प्रत्येक क्षण 
को विलक्षणा बनाते हैं । योगाचार भेदों को स्वीकार करता है, किन्तु इनको चेतना 
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के wala समाहित करता है, जिसका प्रत्येक क्षण aut से विशिष्ट होता है । तथापि 
धर्मो की भ्रपनी पृथक या स्वतन्त्र स्थिति नहीं है, वे विशेषणात्मक हैं, द्रव्यात्मक नहीं । 

योगाचार धर्मों की संख्या को बढ़ाकर १०० कर देता है, और इनका पाँच शीर्षकों 
के अन्तर्गत वर्गीकरण किया गया है : चित्त, da, रूप, चित्तविप्रयुक्त संस्कार रौर 
असंस्कृत । चित्त चेतना है, और ‘ad’ शब्द के adi ad में, श्रर्थात्‌ सत्ता के एक क्षण 
के अर्थे में, दूसरा कोई धमं नहीं हो सकता । इस वर्गीकरण से प्रकट होता है कि 
योगाचार के लिये धर्म-सिद्धान्त का विशेष तात्विक श्रर्थं नहीं है । तात्विक स्थिति या 
ad का बिना विचार किये सभी वस्तुश्रों को धर्म के रूप में वर्गीकृत किया गया है । 
इस दर्शन में स्वीकृत कोई भी वस्तु धर्म है । चित्तों की संख्या श्राठ है : श्रालय, विलष्ट 
मनस्‌ और छः प्रवृत्ति विज्ञान । | 


इसके बाद चंत्तों या चेतसिको का वर्ग भ्राता हैं। ठीक-ठीक कहा जाय तो 
योगाचार सम्मत भ्रर्थ में केवल ये ही धर्म है; ये वे अ्रवस्थायें हैँ जिनमें चेतना agi की 
अनेक रूपता प्रदर्शित होती है । यह स्वरूपसत्‌ भ्रथो का वर्ग नहीं है, जैसा सर्वास्तिवाद 
में है । चैत्तो की संख्या ५१ है, जिनमें मानसिक जीवन के महत्वपूर्णं पक्ष समाविष्ट हैं, 
जैसे, ध्यान, वेदना, प्रत्यक्ष, इच्छा, स्मृति, एकाग्रता, पाप आ्रौर पुण्य । 

रूप जड़-तत्व है जिससे बाह्य जगत बना हुग्रा है। यह ग्यारह प्रकार का है: 
पाँच इन्द्रियाँ, पाँच संवेदन और धमंघातु । 


चित्तविप्रयुक्त संस्कार धर्म वे धर्म कहलाते हैं जिनका चेतना से सम्बन्ध प्रतीत 
नहीं होता । विज्ञानवाद में बिना चेतना से सम्बद्ध हुए किसी धर्म की वस्तुत: सत्ता 
नहीं हो सकती । धर्मों के इस वर्ग के सन्दर्भ में सम्बन्ध शुद्ध रूप से वैचारिक हैँ । 
इसमें २४ धमं हैं: जैसे शक्तियाँ श्रौर क्रियायें, देश श्रौर काल,. संख्या और क्रम, 
संयोग श्रौर विभाग इत्यादि । 

ग्रसंस्कृत धर्मं परिवर्तनरहित या विकार रहित हैं। ये संवृति-सत्‌ नहीं हैं। इनकी 
संख्या छः है जिसमें परमार्थ-तस्व (तथता) भी सम्मिलित है । यह विचित्र बात है कि 
स्वयं परमार्थ-तत्व को भी धर्मो में से एक माना गया है । इससे यह पुन: स्पष्ट होता 
है कि योगाचार द्वारा किये गये धर्मो के वर्गीकरण में तात्विक दृष्टि का aata हे | 


VIII 


mit तक हम fra निष्कर्ष पर पहुंचे हें वह यह है कि ज्ञाता ही सब कुछ है 
झौर विषय कुछ भी नहीं । श्रात्मनिष्ठता के भ्रन्तगंत ही विभिन्न क्षणों के बीच FTA- 
कारण भाव होता है । क्या यह मत भ्रन्ततः स्वीकाये हो सकता है? कया हम बाह्य 
पदार्थ की सत्ता का निषेध करते हुए भी चेतना में उसके प्राकार को स्वीकार कर 
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सकते हैं ? क्या वस्तुनिष्ठता के मिथ्या विकल्प के बाध के पश्चातु भी चेतना क्षणों में 
खंडित होगी ? 
बाध gat एवं निरुपाधिक होना चाहिये । विषय के निषेध में “अन्य” का सभी 
रूपों में पूर्ण निषेध निहित है । ‘seq’ को चेतना का एक श्राकार मानकर ग्रात्मनिष्ठ 
में प्रविष्ट करना चेतना का उससे सामना करना है; फलस्वरूप किसी भी वस्तुका 
निषेध नहीं होता । चेतना ही एक मात्र सत्‌ है, यह कथन भी झूठा हो जाता है । यदि 
विषय चेतना का एक ग्रन्तनिहित भ्राकार है तो चेतना स्वतन्त्र नहीं, इसका अनिवार्य 
रूप से विषय से विरोध होगा । किन्तु यदि भ्राश्रितता श्रसत्व का लक्षणा है, जैसा कि 
माध्यमिक कहते हैं, तो चेतना भी उतनी ही ग्रसत्‌ होगी जितना विषय । सत्‌ होने 
के लिये इसमें स्वतंत्र ग्रस्तित्व की क्षमता होनी चाहिए । ज्ञाता और ज्ञेय इन दोनों में 
से एक को चुनना होगा और इस चुनाव का आधार केवल स्वतंत्र सत्ता ही हो सकती 
है । चेतना को सतत एक 'ग्रन्य' के प्रक्षेप की ग्रावश्यकता नहीं होनी चाहिये । श्रन्यथा 
दोनों का संबंध परस्पराश्रिता का होगा और दोनों ही समान रूप से रिक्त (शून्य. 
हो जायेंगे। चेतना के ग्राकार के रूप में भी व्यक्त विषय की पुनर्स्थापना नहीं हो 
सकती । । 
चेतना को “अन्य” का, जो उसके वाहर नहीं है, किस प्रकार बोध हो सकता है ? 
बाह्य रूप में प्रक्षेपण के श्रभाव में विषय, भले ही वह चेतना का आकार ही क्यों न 
हो, अन्य” के रूप में नहीं जाना जा सकता | वस्तुनिष्ठता के मिथ्या श्राकार को हटा 
देने पर चेतना ज्ञाता श्रथवा विषयी के रूप में भी कार्य करना बन्द कर देती है । 
इसका विषयी भाव भी लुप्त हो जाता है। यदि किसी da का एक संबंधी मिथ्या है 
तो दूसरे को भी बचाया नहीं जा सकता । द्वैत को आंतरिक बनाना सम्भव नहीं है, 
इसका ada, बिना किसी अवशेष के, त्याग आवश्यक है । विषय का बाध वास्तव में 
चेतना में उसके श्राकार का बाध है, क्योंकि विषय स्वयं में कुछ नहीं है । वस्तुनिष्ठता 
के प्रत्यय का ही निषेध होता है । परस्पर विरोधी रूपों का, जैसे, एक ही साथ विषय 
एवं विषयी होना, चेतना की एकता से सामञ्जस्य नहीं हो सकता । एक ही वस्तु 
दोनों एक साथ नहीं हो सकती । ज्ञाता स्वयं को नहीं जान सकता; ग्रंगुली अपने आप 
को नहीं छु सकती । 
श्रत: ऐसी चेतना को प्राप्त करना ्रावश्यक है जो वस्तुनिष्ठता से सर्वथा मुक्त हो । 
विषय चेतना से इतना श्रभिन्न है कि उसके आकार के रूप में भी इसका उससे भेद 
नहीं किया जा सकता । बाह्य विषय का निषेध केवल प्रथम चरणा है । विषय की 
कल्पना का भी निषेध कर इस प्रक्रिया को पूर्ण करना होगा । प्रसत्‌ विषय के भ्रान्त 
प्रतिबिम्ब के कारण ही चेतना में श्राकार होता है। विषय के बाध के साथ ही उसका 
आकार भी चेतना में पूर्णत: विलीन हो जाता है, और फिर उसमें विषय और आकार 


का भेद नहीं रह सकता | 
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pera iva hail ibe पर भी प्रभाव 
न नहीं किया जा सक 
i ताह ह क os vu है, yl जबतक विभिन्न क्षणों के विभिन्न 
A ` निषेध के परिणाम स्वरूप कोई नवीन उदभव नहीं होता, 
भौर प्रब चेतना को क्षणाक नहीं कहा जा सकता | भ्रव यह प्रनुभवगत श्राकारों की 
अनेकता में परिणत नहीं होती, ste इसलिए इसपें क्षणिकता का श्रारोप नहीं किया 
जा सकता । अन्य! के मिथ्या प्रत्यय द्वारा पोषित होते के कारणा ही चेतना में श्राकार 
होते हैं। जब 'नील” का बाध हो जाता है तब नील' की चेतना भी Oa हो जानी 
चाहिए । मिथ्या ‘aq? का बाध होने पर भी सर्प का प्रत्यय कुछ काल तक रह सकता 
हैं, क्योंकि वस्तुनिष्ठता का प्रत्यय श्रभी विद्यमान है । परन्तु जब वस्तुनिष्ठता का ही 
निषेध हो जाता है, तब चेतना के सम्मुख होने के लिए कुछ नहीं -रह जाता, और 
फलतः चेतना ज्ञाता के रूप में कार्यं करना बंद कर देती है। किसी भी वस्तुको 
आत्मनिष्ठ कहना वस्तुनिष्ठ से उसका भेद करना है, दूसरे के निषेध के साथ ही 
आत्मनिष्ठता का भी अंत हो जाता है। यह चेतना कि कुछ भी वस्तुनिष्ठ नहीं है, 
सब कुछ श्रात्मनिष्ठ है, aa भी वस्तुनिष्ठता की कल्पना को अपने सम्मुख रखती है । 
वस्तुनिष्ठता का सचमुच में पूर्ण विनाश नहीं हुआ है । वस्तुनिष्ठ रूप में प्रक्षिप्त होकर 
आकारो की धारणा होती है, और वे प्रथम के प्रतिबिम्ब मात्र हें । वस्तुनिष्ठ के 
निषेध के साथ ही श्राकार स्वयं पुनः चेतना में विलीन हो जाते हैं चेतना स्वरूपतः 
` विषय-विषयी द्वत से catia है । वह AGA तत्त्व है । 


डालता हे । प्रब चेतना के अंदर 
ता । उनका भेद तभी तक किया जाता है 


agaare विज्ञानवाद का ताकिक पर्यवसान है । चेतना ज्ञाता का रूप तभी तक 
धारण करती है जब तक उसका एक कल्पित 'अन्य' से विरोध होता है । सभी प्रकार 
के 'श्रन्यत्व के श्रन्त के साथ ही ग्रात्मनिष्ठता का भी अन्त हो जाता है, और चेतना 
aga । शुन्य) हो जाती है। किसी श्रनुभवगत धर्मं से उसको विशिष्ट नहीं किया जा 
सकता । वह सभी विशेषताशरों श्रौर सीमा बंधनों से स्वतंत्र है, और पूर्णतः लोकोत्तर 
तथा श्र-सांवृत है । यह क्षणिक नहीं, नित्य है, क्योंकि यह काल के परे है। सभी 
परिवर्तन इसमें तिरोहित हो जाते हैं । चेतना की इस ग्रवस्था की प्राप्ति केवल प्ररो 
श्रनभूति (ज्ञानम्‌ लोकोत्तरम्‌) में होती है । यद्यपि इसका वर्णन निषेधात्मक भाषा में 
किया जाता है, यह केवल निषेधों का समुच्चय नहीं है; यह वर्णन उसका लोकोत्तर 
स्वरूप दर्शाता है । यह विशुद्ध इच्छात्मक या विशुद्ध balay है, निष्क्रिय- 
सत्ता-छप चेतना नहीं, जैसा कि aga वेदान्त में हे । इच्छित ae उस इच्छाका 
निषेध है; विषय एक पूर्ण तथ्य (परिनिष्ठित वस्तु) बन जाता है, जिसको भव bi 
जा सकता है पर जिंसकी इच्छा नहीं की जा सकती a garme नहीं) । 
इस प्रकार विषय इच्छा को सीमित करता है । जब हम किसी वस्तु को देखते हैं तब 
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हम उसे ज्ञात ही मानते हैं, इच्छित नहीं । हमारे लौकिक श्रनुभव में इच्छात्मक 
चेतना का लवलेश भी नहीं है, मानों वह पूर्णतः जड़ हो गयी हो । 
कोई भी लौकिक चेतना प्रपने शुद्ध रूप में प्राप्य नहीं हे. । जैसा कि हम देख चुके 
हैं, इच्छा ज्ञान में, जो उसका भ्रभाव है, परिणत हो जाती है । ऐसी इच्छा का, 
जिसका प्रभी जन्म न हुआ हो, जिस पर ज्ञान ने मानो मार्ग में ही हमला न कर दिया 
हो, कोई दृष्टान्त नहीं है । यही बात ज्ञान के विषय में भी है । ग्रादर्श स्थिति में, ज्ञान 
में ज्ञाता को विषय के प्रतिपक्ष में श्रपने को नहीं रखना चाहिए, अपितु विषय के 
चितन में स्वयं को खो देना चाहिए । सही श्रर्थ में किसी वस्तु को जानना तद्रूप हाना 
है। पर वह होता नहीं । सभी लौकिक ज्ञान में ज्ञाता अलग खड़ा रहता है, और विषय 
पर एक दूरी से ( बाहर से ) दृष्टिपात करता है। यह अनिवार्य रूप से हमारे ज्ञान 
में आत्मनिष्ठता के अंश के भ्रनंधिकारिक प्रवेश में, अर्थात्‌ इच्छा द्वारा ज्ञान के fagái- 
करण में, फलित होता है । 
अतः, यदि इच्छित विषय इच्छा-क्रिया का निषेध है, तो शुद्ध इच्छा किसी भी 
वस्तु की इच्छा नहीं करती, और वह विषय-रहित है । और यदि विषय का प्रक्षेप 
चेतना का स्वभाव है, तो शुद्ध चेतना ( शुद्ध इच्छा ) उस ad में चेतना भी नहीं है । 
चित्त अचित्त हो जाता है । निरपेक्ष तत्त्व इच्छा की शुद्ध, विषय की बाधा से रहित, 
क्रिया है । लौकिक चेतना शुद्ध नहीं है, परन्तु इसमें इच्छा AT ज्ञान एक दूसरे में 
उलझे हुए हैं; प्रत्येक दूसरे को भ्रष्ट करता है। योगाचार के लिए हमारे अनुभव का 
ज्ञान-पक्ष मिथ्या है । जानना चेतना को, जो वास्तव में इच्छा है, मिथ्या बनाना है । 
चेतना विषय की इच्छा करती है, उसका बाह्यरूप में प्रक्षेप करती है ग्रौर, इस प्रक्रिया 
में, अपने श्रापको एक निष्क्रिय श्रसहाय विषय के ज्ञाता फे रूप में परिणत कर लेती हे । 
जो वास्तव में उससे afaa है, स्वतन्त्र मान लिया जाता है । यही afaa हू । 


फिर भी मिथ्याज्ञान तथ्यात्मक है । योगाचार aga वेदान्त की ईर्ष्याजनक स्थिति 
में नहीं है, श्रौर वह यह नहीं कह सकता कि मिथ्यातस्व का तथ्य स्वयं मिथ्या है 
( मिथ्यात्व-मिथ्यात्व ) । वस्तुनिष्ठ दृष्टिकोण से मिथ्या-ज्ञान घटित नहीं हुआ, 'रज्जु' 
के दृष्टिकोण से ‘ad की सक्ता कभी नहीं थी । “रज्जु' वैसा ही है जैसा वह सदा से 
कूटस्थ रहा है, भले ही कोई उसको किसी रूप में देखें । योगाचार की निर्धारित दिशा 
नितान्त भिन्न है । यहाँ श्रात्मनिष्ठता सत्ता है और मिथ्या-ज्ञान ग्रात्मिक जीवन को एक 
घटना होने के कारण सत्‌ है । चेतना वस्तुनिष्ठता फे जाल में फेसती है, तथापि वह 
श्रपनी agar को निश्चित रूप से पुनः प्राप्त कर सकती है। माध्यमिक तथा aga 
वेदान्त के मत के विपरीत यहाँ बन्धन श्रौर मोक्ष दोनों सत्‌ हैं, भौर दोनों का सम्बन्ध 
चेतना से है, क्योंकि उससे ma कुछ भी नहीं है ( चित्तमेव संक्लिश्यते चित्तमेव 
व्यवदायते ) । योगाचार मत में विवतंवाद का स्थान नहीं है । यदि चेतना नये विषयों 
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का सृजन कर निरन्तर स्वयं को fapa एवं परिवतित adi करती, तो वह इच्छा नहीं 
रहती प्रौर केवल द्रष्टा बन जाती है । विज्ञान जड़ निष्क्रिय सत्ता नहीं है, परन्तु वह 
सर्जनशीलता से सदा स्फुरित, सदा भ्रनन्त ग्राकारों में विकासमान रहता है। उसका 
भ्रष्टीकरणा तत्वत: सत्य है, श्रोर उसी प्रकार उप्तका पीछे हटना भी है । 


IX 

giar जैसा कि नाम से ही प्रकट है, स्वयं में कुछ नहीं ( प्रविद्यमाना ) है । 
उसका अस्तित्व उसके कार्यो, नामतः, विषयीकरण तथा विकृतीकरण, के द्वारा ही है । 
स्वयं घ्रात्मनिष्ठ द्वारा ही वस्तुनिष्ठता के श्रम का पोषण हो सकता है। श्रम में 
होता स्वयं अपने स्वरूप को न जानना है । वस्तुनिष्ठता के भ्रम में चेतना स्वयं 
झपने इच्छात्मक स्वरूप का निषेध करती है। यह चेतना का पतन या उसकी 
प्रात्मविस्मृति है । सतु में अ्रविद्या का अस्तित्व है, पर वह अपने श्राप में कुछ नहीं है । 
झविद्या और सत्ता दो पृथक युतसिद्ध वस्तु नहीं हैं, जिनकी साथ-साथ तुलना की जा 
सके । afaa का afeaca तभी तक रहता है जब तक सत्‌ का ज्ञान नहीं होता । यह 
भ्रनादि है, क्योंकि निरपेक्ष तत्त्व को दूषित करने में इसको पहले से ही रत मानना 
पड़ेगा, परन्तु फिर भी यह निवतैनीय है । 


लौकिक जगत्‌ aga तत्व की दूषित सत्ता है जो विषय-विषयी ga ( ग्राहद्वय ) 

द्वारा, Maga तत्व का निषेध है, सहसा अस्तित्व में लायी गई है । तथापि इस 
da के दोनों धर्मी समान नहीं हं । विषयी श्रसत्‌ नहीं, जबकि विषय है । दूसरे का 
पूर्णातया परित्याग करना होगा, श्रौर विषयी का केवल दोषों से शुद्धीकरण करना 
होगा । विषयी लौकिक जगत्‌ में है पर वह लौकिक नहीं है, क्योंकि उसका मूल कहीं 
श्रौर है । निषेध इस प्रकार दो तरह से कार्य करता है: एक धर्मी का परित्याग, दूसरे 
का शुद्धीकरण । विषयी, जब उसका विरोधी उसके सम्मुख नहीं होता, विषयी नहीं 
रहता, और ag aga तत्त्व होता है । विषयी संसार एवं परमार्थ के बीच संक्रमणात्मक 
कड़ी है । तथापि ag, aga वेदांत के मत के विपरीत, संसार में उलझा हुआ है; यह 
वास्तव में ज्ञाता नहीं बनता । इसका श्रनेकीकरण एक तथ्य है, पर यह उसके स्वभाव 
का श्रंग नहीं है । 


श्रद्दय-तत्व तथा लौकिक जगत्‌ के बीच का संबंध लोकोत्तरता तथा लोकानुस्यूतता- 
दोनों है। नितांत लोकोत्तरता एक सेतु-विहीन ga होगा । दो परस्पर भिन्न जगत्‌ 
साथ-साथ होंगे, परन्तु उससे एक धर्मी मिथ्या नहीं होगा, श्रौर संसार के निषेध से 
aq की सिद्धि नहीं होगी । वस्तुतः स्वयं निषेध संभव नहीं होगा । दूसरी श्रोर शुद्ध 
अनुस्युतता वास्तव में aga तत्व का परित्याग करने तथा उसको श्रसतु बनाने के समान 
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है । निषेध ga: नहीं होगा, क्योंकि हमारे पास ऐसे प्रतिमान का AATA है जो हक 
लौकिक न हो । इस प्रकार लोकोत्तरता तथा लोकानुस्यूतता दोनों श्रावश्यक हें, परन्तु 
उनमें कोई विरोध नहीं है। सत्‌ एवं ग्रसत्‌ के बीच के संबंध का यह विलक्षण स्वरूप 
है । saq सत्‌ का विपर्यय है; सत्‌ से पृथक्‌ वह कुछ भी नहीं है । दोनों का सरलता- 
पूवक भ्रभेद भी नहीं किया जा सकता, क्योंकि एक सत्‌ है, दूसरा AAT | 
जव तक निषेध को चेतना है वस्तुनिष्ठ का निषेध पूर्ण नहीं हे | मिथ्याज्ञान के 

संदर्भ में ही हम किसी वस्तु का निषेध करते हं । जब मिथ्या-ज्ञान की पूर्ण निवृत्ति हो 
जाती है फिर हम निषेध नहीं करते । इसलिए जब कोई वास्तव में मुक्त हो जाता है 
तब मिथ्या-ज्ञान से मुक्ति की चेतना का कोई ग्रर्थ नहीं रहता । बन्धन की स्थिति के 

अन्तत ही मुक्ति की स्व-चेतना संभव है । स्व-चेतना अंधबंधन तथा पूर्ण मुक्ति के 
बीच की संक्रमणावस्था है । यह एक झनिवार्थ aaen है, परन्तु फिर भी इसके परे 
जाना होगा । जब कोई Guia: जाग्रत होता है, वह स्वयं को इस तथ्य का सतत स्मरण 
नहीं दिलाता रहता । 


X 


agaaa वास्तविक एवं प्रातीतिक के बीच--सत्‌ तथा उसके श्राभास के बीच-- 
मूलत: भेद करता है ग्रौर इसलिए वह “सत्य” की श्रनेकता के सिद्धान्त को मानने के 
लिए श्रनिवार्यरूप से बाध्य है । यथार्थवादी सत्ता तथा ग्राभास को भ्रभिन्न मानता है, 
झौर उसके लिए एक ही सत्य, या एक ही स्तर की सत्ता है । इसके विपरीत योगाचार 
के लिए सत्‌ एक aga चेतना है, परन्तु जो प्रतीत होता हे वह मिथ्या द्वैत है । इस 
प्रकार दो सत्य हैं, सत्‌ तथा श्राभास ( परमार्थ ate संवृति ) । ये दो प्रकार के aq 
नहीं हैं, क्‍योंकि सत्ता उन दोनों का श्रनुगत धर्म नहीं है । सत्‌ एक ही है; एक ही 
सत्य है, वह है परमार्थ जो सभी प्रातीतिक aega का सारभूत है (धर्माणाम्‌ धर्मता), 
श्रौर जो वाह्य सांसारिक श्रावरण के छिन्न होने पर प्रकट होता है । परमार्थ संवृतिका, 
जो उसका विकृतीकरण है, सारतत्व या सत्ता है। फिर भी संवृति को ध्यान में लेना 
होगा श्रौर उसको “सत्य” की श्रेणी में रखना होगा, क्योंकि वह aga में प्रदत्त होती 
है । संपूर्ण लौकिक व्यवहार संवृति के अंतर्गत है । परमार्थ की साधना भी संवृति है, 
ma: परमार्थं सत्‌ की प्राप्ति के लिए श्रन्य कोई मार्ग नहीं है । 


योगाचार एक विशेष तर्वशास्त्रीय प्रवेशद्वार से परमार्थ की रोर ले जाता है । 
उसके लिए सत्‌ को, नामतः, इच्छात्मक चेतना को, सांसारिक विषयों में क्रियाशील, 
उनमें श्रनुस्यूत, दिखलाना श्रावशयक है । सांसारिक aeg के एक विशेष पक्ष की 
ओर उसका झुकाव है, श्रौर वह, माध्यमिक के समान, सभी वस्तुश्रों को संवृति के 
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siaa समाविष्ट नहीं कर सकता । योगाचार के लिए संवृति के दो पक्ष हैं, जिनमें से 
एक नितांत प्रसत्‌ है, प्रौर दूसरा सत्‌ है, यद्यपि वह मिथ्या प्रत्यय से संक्रमित है । 
विषयी एवं विषय एक ही स्तर के नहीं हैं, यद्यपि दोनों सांसारिक हैं। इस प्रकार 
'सत्य' तीन हैं : परिनिष्पन्न ( निरपेक्ष तत्व ), परतंत्र ( atga सत्‌, ग्र्थात्‌ विषयी ) 
तथा परिकल्पित ( कल्पित रचना, या विषय ) । बाद के दोनों संवृति के अंतर्गत राते 


हैं भौर भ्रान्ति के दो पक्ष हैं । 


परिकल्पित शुद्ध कल्पना ( कल्पनामात्र ) है । वह naq है क्योंकि कारणाता वहाँ 
क्रियाशील नहीं है । प्रर्थ क्रिया ( प्रतीत्य समुत्पाद ), जैसा कि हम देख चुके हैं, सत्ता 
का लक्षण है, परन्तु तथाकथित विषय श्रपने ज्ञान का हेतु ( श्रालंबन प्रत्यय ) नहीं | 
यह एक रचना है, परन्तु फिर भी वह चेतना में प्रकट होता है । तात्त्विक रूप में बह 
कुछ नहीं है, परन्तु फिर भी ag qia: रिक्त नहीं है श्रौर इस ग्रर्थ में वह 'सत्य' 
की श्रेणी में रखा जाता है । निषेध का संबंध केवल उसकी प्रतीत होनेवाली स्वतंत्रता 
से है, न कि चेतना में nafra उसके श्राकार से । 


परतंत्र वह उत्पादन है जो श्राभासों का प्रक्षेप करता है । यह MAF ग्राकारों में 
परिणत चेतना है। इसको परतंत्र इसलिए कहा जाता है कि चेतना कारणों तथा प्रत्ययों 
( प्रतीत्यसमुत्पाद ) से शासित है। चेतना का एक क्षण पूर्व क्षण के कारण उत्पन्न 
होता है ag बन्ध्या-पुत्र के समान अहेतुक कल्पनामात्र नहीं है। समस्त सांसारिक 
सत्ता ( ग्राठ विज्ञान । इसके अंतगंत है। यह सतु है, पर परमार्थं नहीं है । तथापि 
यह चेतना का वास्तविक परिणाम है, श्रध्यारोपित वस्तु ( विवतं ) नहीं । सर्जनशील 
कल्पना का यह ्रधिष्ठान ( ग्रभुतपरिकल्प ) है । 


परिनिष्पन्न निरपेक्ष, प्रदूषित, निविशेष, aga चेतना (विज्ञप्तिमात्रता। है । परतंत्र, 
जब परिकल्पित के संक्रमण से मुक्त हो जाता है, परिनिष्पत्र हो जाता है। इसका यह 
नाम इसलिए है कि यह सदा श्रभिन्न, श्रपरिवतित तथा नित्य है । विषय का निषेध 
उसका श्रागे कदापि agua न होना है । इस श्रवस्था में चेतना में भ्रवस्थित कार 
भी ga हो जाता है श्रौर वह gà स्वाभाविक निरपेक्षता को प्राप्त हो जाती है । 
परतंत्र तथा परिनिष्पन्न के बोच कोई पारमार्थिक भेद नहीं है । यदि वे भिन्न होते तो 
चेतना विषयरूपी पाशों से कभी मुक्त न हो पाती तथा विषय के मिथ्यात्व का ज्ञान भी 
न हो पाता, क्योंकि मानक विशुद्ध चेतना, जिससे उसका भेद किया जा सके, प्राप्त न 
होती । परतंत्र तथा परिनिष्पन्न पूणंतया afaa भी नहीं हो सकते, क्योंकि एक 
्रशुद्ध है श्रौर दूसरा शुद्ध । तत्त्वत: वे एक हैं, इनका भेद मिथ्या दोषों के कारण R । 
विषय की उपलब्विरूप तथा अनुपलब्धि रूप चेतना तत्त्वत: एक ही रहती हे । 
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सभी तीनों सत्यो को शुन्य ( निःस्वभाव ) कहा जाता है । परिकल्पित तत्वत: 
शुन्य (लक्षणनि:स्वभावता ), प्रौर स्वयं में कुछ नहीं है । परतंत्र, जैसा वह प्रतीत 
होता है, जैसा वह विषय द्वारा उत्पन्न प्रतीत होता है, उस रूप में शुन्य ( उत्पत्ति 
निःस्वभावता ) है, नकि स्वयं में । परिनिष्पन्न सभी श्रनुभवगत उपाधियों से शुन्य 
( परमार्थनि:स्वभावता ) हे । यह स्वयं में शून्य, तत्वत: श्रभावात्मक, नहीं ह; 
केवल इसकी प्राप्ति के साधन ग्रभावात्मक हैं । 
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